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Resumen

Este articulo trata de la gestacion de una identidad indigena general que
vino a denominarse la “nacioén indiana”. Fue un largo proceso, con iniciativas
individuales y colectivas, algunas veces concertadas y otras coincidentes. El
instrumento mas importante de este proceso fue la lucha legal de los lideres
étnicos. A través de los memoriales que presentaron de diversas maneras y en
diversas etapas, se fue plasmando un discurso y una lectura de su propia historia,
a la vez que expresando una vision de sus aspiraciones dentro del reino indiano.
Tratamos varios momentos de esa historia cultural y politica entre 1645y 1697 con
la obtencion de la llamada “cédula de los honores”, cuyo cumplimiento fue luego
bandera de lucha de la nacién en las décadas siguientes.
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Summary

This article deals with the gestation of a general indigenous identity that
came to be called the “Indian nation”. It was a long process, with individual
and collective initiatives, sometimes concerted and others coinciding. The most
important instrument of this process was the legal struggle of the ethnic leaders.
Through the memorials that they presented in different ways and in different
stages, a discourse and a reading of their own history was shaped, while at the
same time expressing a vision of their aspirations within the Indian kingdom. We
treated several moments of that cultural and political history between 1645 and
1697 with the obtaining of the so-called “cédula de los honores”, whose fulfillment
was later the flag of the nation’s struggle in the following decades.

No bien se produjo la definitiva incorporacion de los territorios andinos al
sefiorio de la corona espafola y se form6 un Estado colonial sujeto a una instancia
suprema entre los Consejos del rey, los indios aprendieron a usar las leyes y las
instituciones juridico-administrativas para luchar por sus derechos y pedir mercedes.
Esa lucha en el terreno legal era parte de una cotidiana batalla por la supervivencia
cultural e incluso, dramaticamente, por la de no ser exterminados fisicamente por
los abusos que se cometian contra ellos. Mientras los colonizadores procuraban
apropiarse de los bienes materiales de los naturales y obligarlos a servirlos sin
medida para sacar las grandes riquezas a las que aspiraban, la corona y su Estado
colonial, &vidos también por la riqueza que los llevo a colonizar esos lejanos reinos,
se vieron compelidos a legislar en “defensa” de los nuevos vasallos. Asi, hubo una
larga conformacion de un cuerpo legislativo regulador, a la vez que un proceso de
gran despojo material y sometimiento personal de los indigenas. Por eso es que
la legislacién vino a ser “protectora”. Los naturales no vivieron esta dialéctica de
manera pasiva y se hicieron actores de ella, jaloneando la ley para proteger sus
derechos, evitar los expolios y lograr cotas de sobrevivencia aceptables para ellos.
Por eso desarrollaron diversas practicas de lucha legal y cultural, encabezados por
sus representantes, legitimos o legales, que se llamaron curacas o caciques, indios
principales, procuradores, capitanes, alcaldes y demaés. Esa lucha tuvo diversas
etapas que se desarrollaron durante toda la historia colonial. No se tratd6 de una
linea continua y concertada, fue un proceso acumulativo, contradictorio, que
involucrd iniciativas individuales y empresas colectivas. En el crisol de la lucha
por la supervivencia, los naturales fueron creando una memoria, asentada en unas
practicas y, sobre todo, escrita en unos documentos: sus memoriales de agravios
y sus instancias de reclamos, sus informaciones de méritos y servicios, cartas
y papeles que se escribieron entre ellos, a sus compafieros de ruta —religiosos y
funcionarios— y a las autoridades virreinales y metropolitanas.
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Esas etapas empezaron desde el siglo XVI, pasaron por momentos algidos
luego de la visita general del virrey Toledo, se sistematizaron luego de las Reales
Cédulas de inicios del siglo XVII sobre el servicio personal y se hicieron una
practica creadora de memoria desde mediados del siglo XVII, luego de una
campafia depredadora de composiciones de tierras que los dejaron sin gran parte
de las suyas. Esa memoria indigena fue creando un ser indio, una nacion indica
o indiana como se vino a llamar ya entrado el siglo XVIII, que fue diluyendo las
particularidades de las etnias y formando una indianidad, con una historia y una
manera de verse dentro del reino cristiano y unas aspiraciones para obtener una
mayor representatividad y legitimidad entre ellos y hacia los otros.

Eneste estudio analizaremos unas etapas del proceso, desde lo que llamaremos
la ventriloquia discursiva indigenista que tuvo su auge hacia mediados del siglo
XVII, luego la aparicion de una voz propia, que partia de dos movimientos. Uno
fue el surgimiento del indio urbano o lo que ellos llamaron los “criollos naturales”
y sus reclamos en cuanto a educacion y evangelizacion. El otro fue la concertacion
de los liderazgos y linajes recompuestos de las distintas regiones que usaron
agentes indios en la corte y llamaremos caciques gestores. Estos convergieron para
llevar adelante una campafia politica de reivindicacion indigena y defensa de su
supervivencia. Esa experiencia litigante y el programa de puntos o agenda que se
abrio6 paso tuvo, a finales del siglo XVII, una nueva etapa y corolario con la gestion
de la llamada Cédula de los honores, que logrd la promulgacion del mestizo
noble Juan Nufiez Vela de Ribera. La cédula, que igualaba a los nobles indios
con los hijosdalgo espafioles y les abria las puertas a los puestos de republica mas
encumbrados, debio levantarse como bandera procurando que se cumpla, por lo
que se abrid otra etapa de la lucha por la supervivencia a inicios del siglo XVIII.
En esa etapa, ademas, culmina una de las aspiraciones del programa maximo, que
era el ser reconocidos cristianos y santos, ademas de leales vasallos.! Por eso, la
demanda por la santidad de sus hijos de nacion acompaii6 a la de que se cumpla
con la nueva norma que los dignificaba. Todo ello devino en la formacién de una
liga indigena en Lima hacia 1720, que fue tema de un trabajo anterior y con lo que
cerramos el presente estudio.?

Periodo de la ventriloquia discursiva a favor de los indios
Fue al acercarse la mitad del siglo XVII, durante el gobierno del marqués

de Mancera (1639-1648), que se precipitd un nuevo capitulo en la lucha por la
defensa de las condiciones de vida de los naturales. Por un lado, se establecio por

1 Es el eje del libro de Estenssoro (2003).
2 Este trabajo debe tenerse como el antecedente del periodo estudiado en Glave (2011).
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primera vez un alto cargo ministerial dedicado a la proteccion de los indios, con la
creacion del puesto de protector fiscal en 1643 que ocup6 Francisco de Valenzuela. La
protectoria de los naturales habia pasado por varias etapas, pero esta era una en la que el
protector general adquiri6 el nivel de fiscal y era parte de los ministros de la Audiencia:
una agencia u oficina dentro de la corte con agentes, procuradores y empleados que
debian dedicarse exclusivamente a la defensa de los indios.* El estrado del protector
coincidid con la campafa mas agresiva de composicion y venta de tierras reales que ya
habia empezado a fines del siglo XVI y se habia ido desarrollando en varios momentos
del siglo siguiente, pero que tuvo en este periodo su climax (Glave 2014). La practica
de las composiciones vino a ser un “acomodo” mas para la pléyade de funcionarios
o aspirantes que requerian un empleo. El resultado fue un desfalco clamoroso de la
hacienda real, pero, sobre todo, un descarado despojo de las tierras de las comunidades
y de las familias indigenas. Hubo varios comisionados o visitadores que se lucieron por
el trabajo que hicieron dando al campo una fisonomia en términos de la propiedad de
las tierras que marcé para siempre la historia agraria. Destacaron las largas visitas de
Pedro de Meneses en Trujillo, Cajamarca y otras provincias y la de Francisco Antonio
de la Mazueca, en La Paz. Las protestas de los indios no encontraban una adecuada
respuesta en el protector, a pesar de que este debid intervenir y cumplir en el limite
mas bajo su encarecida tarea. Se produjo entonces un movimiento de presion politico-
legal por parte de los indios y de sus agentes o compaiieros de ruta que se convirtieron
en ventrilocuos de los naturales. La corona, celosa de que se cumplieran las repetidas
cédulas protectoras de los indios, ordené formar una “sala de tierras y desagravio de
los indios” en 1648 que coincidia con el fin del mandato del virrey y comenzo a operar
en el gobierno del siguiente, el conde de Salvatierra, mientras se practicaba el juicio de
residencia de Mancera (Glave 2008). Asi, se ordenaron nuevas visitas de composicion
para revisar las irregularidades de las anteriores bajo la denominacion de visitas de
remensura de tierras y desagravio de los indios, pero la presion por los recursos de los
indios y por su mano de obra, no cesaria de crecer y desafiar toda la legislacion vigente.

Entonces hubo una verdadera hemorragia de memoriales y reclamos.
Podriamos mencionar cientos de textos que daban cuenta de la situacion, pero
escogeremos el testimonio de Bernardo de Iturrizarra, alcalde del crimen desde
1647 y flamante oidor de Lima en 1653. Comisionado para averiguar los malos
tratamientos que denunciaban los indios y sus representantes, Iturrizarra no
escatimo epitetos para calificar los obrajes como un infierno, mazmorras y verdugos
inhumanos de los trabajadores compelidos a servir en ellos.*

3 Sobre los protectores se puede consultar lo més reciente de Novoa (2016) y el trabajo de Saravia
(2012) que resume una buena tesis de licenciatura. Sobre la litigosidad y los procuradores ver
Honores (2000), entre otros trabajos del autor. Algunos pormenores de lo que pasé en esos afios se
deducen de la documentacion de Archivo General de Indias (AGI), Lima 167.

4 AGI, Lima 101.
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Un caso de abierta ventriloquia fue el del fiscal Pedro Vazquez de Velasco
que habia llegado para encargarse de la residencia del defenestrado virrey marques
de Mancera. El mismo o los operadores que fueron sus allegados, escribieron una
pieza de antologia entre los memoriales indigenas. En este caso, sin duda alguna,
obra de un misterioso religioso, telogo y legista. Sin embargo, el memorial se dio
en nombre de unos supuestos indios de La Paz, a donde las pesquisas del juez de
residencia habian llevado para descubrir los malos procedimientos del visitador
de tierras, allegado del virrey, Francisco Antonio de la Mazueca. Lo firmaron Don
Cristobal Nina, Pedro Laura, Juan Quispi, ante Pedro de Manzaneda escribano
publico, pero no pone fecha, aunque el traslado que conocemos fue sacado en
Lima del original que llevé el juez en 30 de marzo de 1650. Es una interpretacion
general, una lectura histdrica de la situacion de vejacion que vivian los indios en
el contexto de la quita de tierras que significé la campafia de composiciones de la
década anterior. El autor se hizo eco de los argumentos de los defensores de los
indios y de estos mismos. Es un producto sintético pero a la vez coral.’

Con abundantes intercalaciones en latin de la biblia y de autores diversos,
con las que recurrian a la teologia y al derecho romano, las voces que se manifiestan
en el memorial daban cuenta de la forma como las leyes no se cumplian y a lejos de
ser un remedio, el querer que se apliquen resultaba en contra de los pobres indios
que eran atacados por quienes debian defenderlos y aplicar las normas reales.® En
esto recogian una tradicion discursiva de eminentes juristas que antes se habian
ocupado del tema de los derechos de los naturales, como el abogado de los indios
Alberto de Acufia —al que cita el memorial- y el protector general Domingo de
Luna.” Dice el memorial que los protectores —que eran sus “empleados”, porque

5 Cuadernillo sin numerar que lleva por titulo: “Escrito de los indios del distrito de la Paz contra
Don Francisco Antonio de la Mazueca Alvarado y Antonio Fernandez de la Cruz su escribano”.
Esta dirigido “Al Sor Dor Don Pedro Vazquez de Velazco, Fiscal de la Rl Audiencia de los Reyes
y Juez de Residencia en la que esta dando el Sr. Marqués de Mancera virrey que fue destos Reynos.
Informan que se querellan por este escrito como mas les convenga y haya lugar en derecho los
indios, caciques, gobernadores y principales, por si y en nombre de sus pueblos y reducciones del
obispado de la ciudad de la Paz y sus provincias, cerca de la quita de tierras que les hicieron...” los
referidos (AGI, Indiferente 1660).

6 El memorial inaugura una apelacion que seria luego recurrente en las exclamaciones de protesta
indigenistas, la que se hace de las Lamentaciones de Jeremias. Antes, en un parecer sobre quitar
los corregidores, fray Salvador de Ribera, desde Valladolid en 1603, ya apelaba a citas de las
Lamentaciones de Jeremias (AGI, Lima 138). Ver sobre el recurso a las Lamentaciones el estudio
de los memoriales de mediados del siglo XVIII por Navarro (2001).

7 Ver las opiniones del doctor Acuiia y del protector Luna sobre el tema de tierras en Glave (2009). La
cita de Acufla que hace el autor del memorial no es baladi. El doctor sanmarquino que seria oidor
de Lima, fue primero abogado general de los indios y escribid importantes memoriales que pusieron
sobre el tapete la discusion acerca de la licitud de la expropiacion de las tierras de los indios. A uno
de ellos se refiere este memorial. Sobre Acufia, ver la nota biografica en apéndice de Novoa (2016:
237-238). Ha sido Alberdi Vallejo (2013) quien ha establecido una relacion entre Acuiia y el cronista
indio 1G(lilaman Poma, que habria sido influenciado por el pensamiento del oidor con quien estuvo
vinculado.
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sus salarios se pagaban de las rentas de las cajas de indios— lejos de defenderlos,
se coludieron con los compradores fraudulentos de sus tierras. Llamaban a las
composiciones “quita” de tierras. Pero junto al discurso legalista, se insertan
relatos lastimosos en voces populares como el despojo a una india vieja de una
huertezuela de frutales de los que se “despidi6” diciendo: “yo os crié y vosotros me
sustentabais, y ahora me os arrebatan y me echan a morir sin saber por qué si ya no
es porque soy india, pobre y cristiana”. Al perder sus bienes, los indios terminaban
quedando esclavizados por los nuevos propietarios, de manera que trabajaban en
sus tierras para otros que las habian expropiado.

Con una cita de Salviano de Marsella, uno de los escritores mas importantes
como fuente del derecho romano por su atencion a los cambios histdricos, que
justificaba la rebelion cuando el imperio no cumplia con los preceptos de justicia
cristiana, nuestro autor dice que los indios siempre se estaban redimiendo, pero
siempre quedaban esclavos. Dos veces esclavos, primero de su necesidad de tierras
y luego de “los espafoles compradores de ellas y depositarios de sus personas”.
Tributarios otras dos veces, una del rey y otra de los ministros extractores que se
encargaron de dejarlos empadronados en su nueva situacién, no para reducirlos
—porque eso ya sera imposible como lo dira adelante—, sino para repetir las
extorsiones. De tal forma que: “repitiendo dolorosamente lo que ponder6 Salviano
aun de otros no tan desdichados: los esclavos todos quedan para siempre libres,
si una vez se redimen; pero nosotros los indios, aunque siempre nos estamos
redimiendo, siempre nos quedamos esclavos™.®

El memorial pide remedio a tanta iniquidad, pero dice que ese remedio no
es dar las tierras a los indios por el tanto con que las sacaron los componedores o
compradores cohechados, lo que cabe es que se restituya a los indios y se pague a
los que las sacaron de los bienes de los jueces culpables que pueden ser habidos en
Lima y si no alcanzare, de lo que han ganado los componedores fraudulentos en
cuatro afos de usufructuar las tierras, los que habian pasado desde la visita.

Otro de los multiples casos de expresiones ventrilocuas es el que protagonizo
el famoso jurista criollo Gaspar de Escalona y Agiiero que se encontraba en la
corte metropolitana para publicar su gran obra sobre la hacienda real y pedir un

8 La lectura de Salviano es de suyo revolucionaria. El escritor galo, dirigiéndose a los cristianos para
explicar la crisis del Bajo Imperio romano en el siglo V, sefiala como sus causas la concentracion
de la tierra y el despojo de esta, ya que pasé a manos de los poseedores ricos, abusivos e inmorales,
frente a los que la rebelion se justificaba. Las similitudes de los Andes coloniales de mediados
del siglo XVII con la Hispania del siglo V son evidentes. El momento crucial del despojo de los
recursos naturales de los naturales por los poseedores abusivos e inmorales, justificaba la rebelion.
Era un discurso no solo disidente, era una incitacion a la respuesta justa de los pobres indios
despojados. Salviano fue desde entonces una lectura propia de esos cenaculos en los que se debatia
el destino del reino al compas de los cambios de la época. Sobre Salviano, ver Blazquez (1990:
205-247) su capitulo “La crisis del Bajo Imperio en la obra de Salviano. Problemas econémicos y
sociales”.
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acomodo como ministro.” En un memorial impreso en defensa de los indios de
1645, Escalona, que habia sido hacia poco corregidor en Jauja y antes visitador
en Trujillo, entre otras delicadas comisiones de justicia, representa las vejaciones
que sufrian, entre otras y particularmente, las producidas por las composiciones.
Pero no solo ellas, también los casos flagrantes de perjuicio como la doble paga de
diezmo en algunas provincias, sobre las llamadas comunidades de indios, reparto
de trabajadores para el azogue, cacicazgos, caja de censos, despoblacion, abusos
de los curas que llevaban derechos, encomiendas de beneficiarios ausentistas,
protectores y fiscal. Pero Escalona, que presenta un escrito compendiado de la
situacion general del indio, se detiene peculiarmente en el caso de los Huancas, los
indios de la provincia de Jauja, de quienes hace un reclamo histérico y pide una
reivindicacion sentida acerca del trabajo en las minas cercanas de Huancavelica.!?

El impreso de Escalona no fue la tinica pieza de su labor en pro de los
derechos de los indios y contra su maltrato. En enero de 1646 hizo llegar al
Consejo de Indias otra instancia donde pedia la supresion perpetua, o por 1o menos
de treinta afos, del servicio de mita a Huancavelica de los indios de Luringuanca.
Lo hizo acudiendo a la historia de apoyo a la corona de los indios de Jauja, desde
la rebelion de Francisco Hernandez Girdn al que ayudaron a derrotar y prender.
Exhibid una vieja Real Cédula al respecto de 1555. Lejos de ser premiados, se les
carg6 con la pesada mita, incluso cuando en varias ocasiones mostraron su deseo
de servicio haciendo donativos cuantiosos cuando los solicitd la corona.!' De esa
forma su gestion ventrilocua, que habia tenido varios puntos de interés general,
en esta instancia se hacia mas concreta en favor de un grupo importante de indios

9 Sobre el sitio de Escalona como jurista y su pensamiento acerca de las razones por las que se
oprimia a los indios sin respetar la legislacion que a su favor se habia dictado, ver Garcia-Gallo
(1946). Quien ubico la trayectoria de Escalona como parte de un grupo de connotados juristas que
tuvieron una “acusada” preocupacion por los problemas indigenas, fruto de su experiencia como
funcionarios, fue Temple (1950: 572). En el grupo figuraron Campo Godoy, Larinaga o La Rinaga,
Acuna, Luna y el propio Solérzano.

10 “El Licenciado don Gaspar de Escalona Aguero, Abogado de la Real Audiencia de los Reyes,
Procurador general de la ciudad del Cuzco, cabega de los Reinos y Prouincias del Pera. Dize,
que en consideracion de ser los Indios naturales dellas, los vasallos y gente mas importante para
su conseruacion, y el neruio del Patrimonio de V.M. y causa publica, y justamente dignos por
este respeto, y por su miseria y triste fortuna del fauor, cuidado, y zelo con que V.M. cuida de su
amparo, defensa y proteccion, encargada continuamente a los Virreyes, Gouernadores, y otros
Ministros de las Indias: propone en este memorial los puntos siguientes, que piden breue y prouido
remedio a los dafios, agrauios y molestias de que se sienten grauados, con que la Real conciencia
de V.M. tendra justo descargo, y ellos el aliuio que han menester para enmienda de su desconsuelo,
y [roto]secucioén de su continuo, e incesante trauajo, siendo ellos I[roto: os que] mediante su
continuacion, pueden decir con David (en orden a la conseruacion, y extension de la Monarquia
de V.M.) Nosotros confirmamos sus colunas”. Memorial impreso en AGI, Lima 110. Citado por
Medina (1897: 457) donde lo llama “memorial en defensa de los indios”, impreso al parecer en
Madrid en 1646.

11 AGI, Lima 25.
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de la sierra central del reino. Alli habia estado como corregidor Escalona y, en su
ejercicio, se preocupo por el tema de la mita y la mortandad que causaba, como por
las fugas de los indios para escabullirse de su servicio. Hizo entonces disminuir
la cuota que los caciques pagaban para resarcir el trabajo de los mitayos que no
podian enterar por las fugas que aquejaban los pueblos.!? La impronta de su paso
por esos pueblos se manifiesta en un dato curioso, cuando un cacique de Yauyos,
que participd en las juntas para escribir memoriales al rey en las década de 1660,
se hacia llamar nada menos que Diego de Agiiero de Escaluna Quiyavilca.'?

En estos casos de representacion, los compaiieros de ruta de los indios
tenian a su lado a indios que hacian ya sus propias representaciones escritas. Fue
el caso de Juan Lorenzo Ayllun (Ayllon) que también habia viajado a la corte
metropolitana. En abril de 1646, al poco de la instancia de Escalona y recordando
en su escrito la gestion del abogado criollo, se apurd a pedir por su cuenta la
abolicion de la mita para su pueblo por treinta afios, invocando las mismas razones
o argumentos de Escalona y llamando al rey “legitimo sucesor de los reyes ingas”,
que era un preludio de uno de los anclajes principales de los discursos indigenistas
posteriores.'* No cabe duda de que se trataba de una gestion concertada entre el
criollo y el indio.

La figura de Ayllun tiene particular relevancia, ya que como ha demostrado
José Carlos de la Puente, se trataba nada menos que de un natural que se haria
pasar por el legitimo cacique de los Luringuancas y se haria llamar, suplantando
su identidad, Jeronimo Lorenzo de Limaylla, uno de los mas importantes caciques
gestores ante la corte del rey y actor singular de la trama politica india de las
décadas siguientes."

Pero en el mismo tiempo en que Escalona y Ayllun trabajaban por la causa
de los indios ante el rey, otros indigenas harian el mismo viaje trasatlantico para
sumarse a una campafa politica contra el virrey Marqués de Mancera y pedir una
revisita que resarciera a los indios sus tierras perdidas a la vez que se denunciaba
a los corregidores por sus crecientes abusos en el ejercicio de sus funciones. Se
trataba de dos hombres que se hacian llamar caciques principales o de pachaca,
originarios del norte del virreinato, en el corregimiento de Safia, que se presentaron
en la corte en la segunda mitad de 1646.

El viaje a Espaiia de don Carlos Chimo y de don Andrés de Ortega Lluncon
y los memoriales que presentaron formaron parte de un conjunto de acciones en

12 AGI, Lima 236, N° 14, relacién de méritos, 1644.

13 AGI, Lima 17.

14 AGI, Lima 15.

15 Ademas de sus varios trabajos previos, ver el libro que los resume de Puente Luna (2018: 155 y
ss.). Recoge los varios supuestos casos de impostores y falsificadores, acusaciones que plagan los
reclamos indigenas trasatlanticos.
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defensa de la nacion india, que no habia empezado recién y que tendria en esta
coyuntura un momento muy presente en su desarrollo posterior. Sin embargo,
también se cruzaron con una trama de intrigas politicas que terminaron con la
derrota del virrey marqués de Mancera, la marcha atras en la politica colonial
implementada en cuanto a los bienes de los naturales y un reacomodo de fuerzas
en la corte virreinal.

Nos encontramos, pues, ante otra gestion transatlantica, nuevamente,
ante la indefension en que se veian en la corte limea, esta vez los indios de la
provincia nortefia de Safia y sus vecinos de Trujillo. Ellos recurrieron al propio
tribunal peninsular, por intermedio de dos emisarios que atravesaron el océano e
hicieron las veces de procuradores y agentes de esos naturales y de todos los del
reino. También se les tildo de ser manipulados y de haber en realidad fingido las
acusaciones para perjudicar a un juez visitador, a un corregidor afin al virrey, a un
oidor emparentado con este y, desde luego, al propio virrey. Como ocurrira con
otros caciques viajeros, se les acuso de ser impostores (Glave 2008).

Los viajes de ambos fueron diferentes, siendo el caso de Ortega un
verdadero desafio a las autoridades que pretendieron evitarlo. Uno, Ortega,
denunci6 al corregidor y el otro, Chimo, que se hacia descendiente de los reyes
de la nacion chimq, lo hizo con el visitador de tierras. Pero ambos abogaron en
términos generales. Mas encadenado a los reclamos de varios sefiores naturales
del reino vino a estar Chimo. En 1647 —porque ambos prolongaron su estancia
en la corte, incluso contra la orden de los funcionarios del Consejo—, Chimo
siguid representando quejas. Junto con un memorial, presentd una carta de “los
caciques y sefores de vasallos” del Pert, quejandose de las vejaciones que recibian
de los gobernadores y ministros y pedian que la mande al Consejo para que se
haga justicia. Estaba firmada por Don Rodrigo de Guzman Apo Rupay Chagua,
cacique gobernador del repartimiento de Guamantanga, corregimiento de Canta,
desde Lima, a 29 de noviembre de 1646. Rupay Chagua (Rupaychagua) le cuenta
que recibio un pliego de cartas de los caciques y sefiores de vasallos del Pera
quejandose de las vejaciones de las que los memoriales de Chimo ya daban cuenta y
denunciaba que se las podian querer quitar. El cacique de Canta felicitaba a Chimo
por su iniciativa, de la que se habia enterado estando en Lima, donde sus cartas “se
celebran y desean todos mucho éxito”. Rupaychagua menciona el memorial que
Chimo presento al Consejo y del que dio cuenta en carta a Lucas Tancun, entonces
colegial del real del Cercado y luego cacique de Olmos, para que los caciques
principales puedan tener habitos, pues el rey los hace gobernadores dandoles por
sujetos a los indios. Habia sido muy bien recibido este pedido y le recomienda que
no se vuelva si es que no termina ese negocio de tanta importancia. Veremos cémo
este afan por los honores es luego retomado por otro actor decisivo en el proceso
de creacion de una memoria indigena dentro de la historia virreinal.
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Los memoriales de estos caciques nortefios ya prefiguran una voz propia que
sera levantada en gestiones individuales y colectivas en las décadas posteriores
al éxito de la protesta por las composiciones fraudulentas. Todavia, sin embargo,
es evidente que estos actores se movieron en una red de gestiones politicas que
encabezaron otros personajes no indios que se enfrentaban al virrey. Pero, en
medio de una urdimbre politica que los llevaba como comparsa, las redes indias
propiamente ya se revelaban en correspondencia entre unos en Lima, corresponsales
con otros en las provincias, que sabian y comentaban las gestiones de los que
saltaron a la metropoli.'

Pero la mas famosa de las representaciones ventrilocuas fue la del entonces
alcalde del crimen Juan de Padilla. Primero fue por una carta que remiti6 al rey el
15 de octubre de 1654 opinando que la evangelizacion de los indios estaba muy
descuidada. Su denuncia ocasion6 un encendido trasiego de cartas que implicaron
al obispo Villagomez, al dominico Francisco de la Cruz y al virrey. Espoloneado
por el eco de su misiva, Padilla arremetié con su famoso memorial “Trabajos,
agravios e injusticias que padecen los indios en lo espiritual y temporal” del 20
de julio de 1657. Esa pieza fue sin duda la de mayor repercusion en la historia
de la tension entre los agentes mercantiles y politicos que presionaban sobre los
recursos de los naturales y su mano de obra y la lucha por defenderse de la sociedad
nativa, en pleno proceso de transformacion dentro de la sociedad colonial. El rey
ordeno, a tenor de la denuncia de Padilla, la formacion de una junta que atendiera
exclusivamente al tema del trato a los indios, con la asistencia de los funcionarios
mas implicados en el asunto y del propio Padilla.

La junta, una segunda instancia en la corte virreinal que veia por el tema
de los constantes abusos denunciados por los indios, no funcioné como estaba
mandado, salvo por la elaboracion que el virrey encargd al protector fiscal, Diego
de Ledn Pinelo, una respuesta al memorial de Padilla. Como un buen burdcrata,
emuld las respuestas que habian dado desde el Consejo de Indias sus colegas
ministros y fiscales: “para todo estan dadas leyes que protegen a los indios de los
abusos denunciados y s6lo hay que aplicarlas” (Torre Villar 1979).

Se ha especulado respecto a una posible doble cara de la accion de Padilla.
Este era otro criollo muy emparentado en las redes sociales de la capital, que
no dejo de tener enemigos que competian con él en el terreno comercial. Todos
hicieron negocios, siempre al filo de la legalidad. Pero en honor a la verdad, Padilla
propiamente no fue acusado de vejar a los indios. El origen de este debate sobre
la figura del alcalde proviene de otra gestion que tuvo como protagonista a un
abogado de Lima llamado Juan Sanchez de la Rocha, que hablé en defensa del

16 Ademas del citado trabajo (Glave 2008), ver lo que opinan Puente Luna (2018) y O’Toole (2011).
Los entretelones politicos del viaje de los caciques en Lohmann (1999).
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poderoso cacique de Cajamarca Sebastian Caruarayco en 1651. Rocha llevaba
un enfrentamiento politico en la corte limefia con Padilla que defendio de serias
acusaciones de abusos, maltratos y crimenes que cometié en Cajamarca, a un
oscuro personaje con el que tenia tratos llamado Fernando Moreno. Vencido por
el poder de los vinculos de la faccion que apoy6 a Moreno, Rocha emprendié su
viaje a Espafia donde present6 un largo memorial impreso denunciando a Padilla
a la vez que hablando por el cacique Caruarayco y otros indios de Cajamarca.’
Estos Caruarayco no participarian posteriormente en las juntas que reunieron
a los principales indigenas del reino para gestionar su defensa. Pero casi en el
mismo tiempo de este conflicto, otro indio principal cajamarquino representd su
querella contra el visitador Pedro de Meneses, el mismo que fue denunciado por
los lambayecanos Chimo y Ortega.

El comportamiento de Pedro de Meneses podria no haber tenido las mismas
caracteristicas de corrupcion y estafa que exhibieron muchos de los visitadores,
pero no cabe duda que beneficié a los chacareros y hacendados espafioles y que
no tuvo contemplaciones con los indios, particularmente con las tierras que habian
conservado como parte de sus bienes patrimoniales. Con la sociedad indigena tuvo
un desencuentro cultural. En la parte de su comision que cubrio Cajamarca, las
evidencias al respecto son muy claras. Para analizarlas, contamos con el memorial
del Maestro de Campo don Lazaro Julcaguaman, del corregimiento de la villa de
Cajamarca y principal de ella, quien en nombre de los naturales de la provincia
se presentd, en noviembre de 1649, a pedir justicia ante la Real Sala y Junta de
desagravios de tierras por los perjuicios que les hizo Pedro de Meneses en la visita
y composicion de tierras.!'®

Dice el maestre de campo que el visitador no les dejé ni repartié tierras
como tenia mandado sino, antes bien, se las quitd, junto a sus casas y solares
en que vivian y que poseian “por haberlas heredado de sus padres y abuelos y
antepasados” y las vendid a espafioles y mestizos. Por eso se encontraban
necesitados del sustento para criar sus hijos y pagar sus tributos, “sin atender a que
en las dichas tierras teniamos por nuestros bienes: las totoras, cortaderas, carrizales
y pajonales, para servirnos de lefia y cubrir las iglesias y casas del cabildo, tambos
y las nuestras”. Entonces, los espafioles les impedian sacar estos bienes que decian
les pertenecian por haberse compuesto con el rey. Asimismo, les hacian dafio con
sus mulas, cabalgaduras, bueyes, ovejas y la mayor cantidad de ganado que era el
de cerda, “el mas dafino y el que nos destruye y tala nuestros pocos sembrados”.
Los naturales se vieron obligados a buscar donde sembrar, pues en las tierras que
les dejaron no podian hacerlo, si no era con mucho trabajo, pues tenian las peores,

17 AGI, Lima 16. Se hace eco de la critica al perfil ético de Padilla, en el articulo de Coello de la Rosa
(2012).
18 AGI, Lima 278.
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ya que las mejores se las iban quitando los espafoles que “como poseen las mas,
se van entrando en las menos, alargando los mojones y medidas sin haber quien
lo pueda referir pues los miserables indios no tienen quien los ampare”. De una
manera simple, Julcaguaman nos explicaba como se producia el crecimiento de las
haciendas, poco a poco, en la vida cotidiana. El corregidor era un aliado de estos
espaiioles, pero Julcaguaman denuncié también al gobernador y cacique, que ya
sabemos era Caruarayco, por hacerse “de la banda de los espafioles y mestizos”
con quienes tenia sus tratos y granjerias. Asi recaia todo el dafio en los indios
“ocupados en las mitas de la séptima parte en los obrajes, tambos y guarda de
ganados y avio de los pasajeros y otras obligaciones de corregidor, cura y caciques
y servicios de las iglesias, en un continuo padecer”.

Para conseguir el efecto deseado, Julcaguaman pidi6 que cuando se mandara
un juez se hiciese salir del distrito al corregidor y su lugarteniente Mateo Bravo de
Laguna, a quienes tienen por parciales de Meneses, con quien se cartean tratando
de impedir que vayan los naturales a pedir justicia y, si llegaban, Meneses los
estorbaba en Lima. Bravo de Laguna tenia personas en los caminos para hacerlos
regresar y cuando llegaban de vuelta los metian en los obrajes como castigo hasta
que los rendian. Las denuncias se repetian. Incluso, si supusiéramos que siempre
exageraban los denunciantes, no cabe duda de que se trataba de una practica
cotidiana de violencia racista, en la que los naturales ocupaban el escalon de
sometidos y oprimidos. Que ante ello reaccionaran no es una sorpresa. Lo hicieron
en muchas circunstancias, pero esta vez era una protesta sostenida, numerosa y
marcada por una coyuntura adversa dentro de la campafia de composiciones.

La pluma del redactor del memorial toma el sendero de un discurso
indigenista que tenia muchos defensores. Julcaguaman pedia remedio y diciendo
que “siendo libres estan en el mayor cautiverio que se ha reconocido en el reino
desde que se redujeron a la Real corona”, advertia que hay mas de ciento cincuenta
leguas de diferencia entre Cajamarca y Lima, de diferentes temples y muchos rios
que cruzar, lo que causaba gran descomodidad a los naturales. Los hijos de Lazaro
Julcaguaman, también indios principales de Cajamarca, Domingo Condoraico
(Jaico) y Juan Lazaro, fueron quienes empujaron al padre a viajar a Lima para
pedir en la Junta las tierras que les quité Meneses. Ellos denunciaron que Meneses
sigui6 haciendo agravios a los indios como era usarlos de cargadores. Habian
quedado los indios que asistian a este ejercicio de “bestias racionales” con los
“pechos abiertos” y enfermos “porque después que murié el inga no se ha vuelto
a usar semejante acarreto”. El protector fiscal, Francisco de Valenzuela, ampar6 el
reclamo del principal cajamarquino.

No podemos dejar de mencionar el alegato de Meneses que abunda en las
razones de los funcionarios denunciados por el nuevo discurso indigenista. La
defensa del visitador alegd que su comision habia arrojado buenos resultados para
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la hacienda real.!” Su abogado fue nada menos que Juan Sanchez de la Rocha,
que ya vimos que iba a ser procurador del cacique Caruarayco denunciado por
el testimonio de Julcaguaman y rival de Padilla, que rebatié los argumentos de
las acusaciones contra Meneses, pero ademas denuncidé por impostores a los
acusadores. Como a otros indios demandantes, Meneses los tenia por usurpadores
de jerarquia, de Chimo dijo que no era cacique y de Julcaguaman que dijo ser
maestre de campo, no era sino “indio parque y mitayo”, oficial de zapatero. Todos,
ademas, inducidos por Juan de Medina, el gran enemigo del virrey y orquestador
de las demandas. Apelaba a una argumentacion recurrente de los espafioles que se
hicieron de muchas tierras, diciendo que Meneses habia dado por realengas unas
tierras “en cuyo sitio idolatraban los indios y mochaban al demonio y usaban de
otras hechicerias”. Tanto Julcaguaman, como sus hijos y otros indios, pretendian
que les devuelvan el sitio para seguir con sus idolatrias, denunciaba el visitador.
Recusaba las declaraciones de los acusadores porque, afirmaba, eran “unos indios
baladies, que andan descalzos y fuera de sus reducciones y de tan poco discurso
que dicen siempre a voluntad del que los presenta o examina”.

Espacios intersticiales de la sociedad y los “naturales criollos”: la irrupcion del
discurso de los indios urbanos

En 1657, dos caciques, Luis Macas y Felipe Carguamango de la Paz, elevaron
un memorial al rey, pidiendo que se visite el colegio de caciques que llevaban los
de la Compaiiia en el Cercado de Lima. Denunciaron que se habia convertido en
“colegio de espaiioles” y que tenian a los hijos de caciques en una sala apartada
y poco decente y como los hijos de espafioles lo son de caballeros y mercaderes,
los trataban mal y los insultaban.?’ Se trata de un documento muy conocido en la
historiografia sobre los indios andinos en el siglo XVII. Jos¢ de la Puente Brunke
(1998), por ejemplo, abunda en la queja que este memorial manifesto respecto a
la fundacion del colegio en el Cercado, cuando los reclamantes hubieran querido
que fuera en otro lugar de la ciudad capital. Ambos memorialistas sefialaron que
estaban de acuerdo con que entren en el colegio estudiantes que no fueran hijos
de caciques, sino nifios indigenas de la ciudad. También anota brevemente la carta
Monique Alaperrine (2007) en su estudio sobre la educacion indigena, sefialando
a proposito de un pasaje del texto, que estos jefes indios decian que llevaban a sus
hijos al colegio por mantener sus privilegios como caciques y no por lo que alli se
les ofrecia. Pero en general se ve que no estaban contra el colegio, sino contra su
practica.

19 AGI, Lima 278.
20 AGI, Lima 169.
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El memorial, que se representa encarecidamente en términos de vasallaje
y obedecimiento a las leyes reales y las divinas, nos habla de la sumision de los
indios, pero a la vez de su pedido, casi plegaria, por la libertad. Pero mas que
el texto, queremos enfocarnos en los autores. Eran caciques, indios nobles, pero
eran gente que vivia en la ciudad de Lima. Iban a sus pueblos, pero residian en la
capital. Sobre Luis Macas hay referencias en la doctrina de Chaclla en Huarochiri
(Carcelén 1998). De este pueblo era gobernador Macas quien fue acusado de
colaborar con un doctrinero abusivo en 1688. En 1692 tuvo un pleito para reducir
aun indio del pueblo que habia migrado a Lima, donde obtuvo el grado de sargento
de una compaiiia de indios en la ciudad; apelando a una cédula para reducir indios
de 1686, Macas lo reclam¢é a pesar de la defensa que tuvo el migrante de parte
del procurador de naturales. Las migraciones a la ciudad de Lima eran a veces
esporadicas, pero poco a poco se fue forjando una colectividad india, mas alla de
las calles del llamado Cercado que se fundo para la reduccion de los indios de la
ciudad.

Pero quien destacaba entre los indios de Lima era sin duda el otro firmante,
Felipe Carguamango. En un memorial de julio de 1657, el mismo afio de la queja
que firmé con Macas, Felipe exponia que, desde muy tierna edad, habia servido en
la milicia como soldado, cabo de escuadra, alférez y capitan de infanteria. Servia
desde los 14 afios y entonces contaba 36, siendo capitan desde hacia ocho. En ese
momento empleaba el oficio de los del nimero de la ciudad y barrio de la parroquia
de Santa Ana, que usaba con lucimiento de su persona, ejercitando las armas y
con los soldados de su compaiiia listos para las ocasiones que se ofrecieran al real
servicio, con las armas necesarias y todo aprestado como leal vasallo. Los virreyes
fueron muy conscientes de la importancia que concedian los naturales a estos
nombramientos militares, que eran una forma de ennoblecimiento y de amparo a
una jerarquia entre ellos y dentro de la ciudad. Carguamango pasé por todos los
escalones militares y con su peculio mantenia una tropa de indios arreglada. Tenia
a cien hombres sustentados a su costa como soldados de su compaiiia que se habian
ofrecido a servir en faenas (faxinas). Como ¢l habia varios, tanto en Lima como
en las distintas provincias del reino. Como un grado mayor de representatividad,
también logro que lo nombraran alcalde ordinario de los indios en la ciudad.

La carrera militar de don Felipe fue continuada por su hijo Francisco Heriza.
Lo encontramos reclutando gente para su compaiiia de “naturales criollos” de
Lima. En mayo de 1664 pidi6 asistir a las faenas de la fortificacion del puerto
de la boca del rio. Estos colectivos indigenas, organizados militarmente, eran
en realidad cuerpos de trabajadores para obras publicas de envergadura. Como
capitan de una de las compaiias de naturales, Heriza ya habia llevado al Callao
70 hombres a su costa, para fortificar la muralla. El capitan Juan de Leyva, cabo
gobernador de la fortificacion del puerto de la boca del rio y de las compaiiias
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de infanteria que en ella asistian, extendié recomendacion a favor de Heriza, ya
capitan reformado, por ser noble, fiel vasallo y servidor, por lo que merecia “toda
la honra de los de su nacidon”. Por su parte, Diego Ramirez, maestro de campo y
gobernador del tercio del batallon de los naturales de la ciudad, sus comarcas y
puertos, que conocia a Francisco desde 1644, hizo lo propio pormenorizando la
trayectoria del pretendiente, el 24 de octubre de 1666. Para referirse a Heriza dijo
que era “criollo” de Lima, hijo de buenos y nobles padres, fue soldado y cabo de
escuadra en la compaiiia de Francisco Lucero y, por ello, en 1645, el virrey le dio
la albarda de sargento, grado con el que sirvio hasta 1648 cuando el mismo virrey
lo ascendio y le dio la banda de alférez.?! La trayectoria de este Francisco Lucero
nos da un perfil de lo que eran estos indios urbanos miembros o jefes de milicias:
era llamado “indio ladino y maestro sastre” que en 1637-40 fue mayordomo de la
cofradia de San Miguel en San Agustin y, en 1652, aparece como fiador de otro
sastre indio llamado Pedro José, que fue mayordomo de la cofradia de indios de
Nuestra Sefiora del Rosario de Santo Domingo.?

Con esa posicion, Heriza se ofrecio a ir a la faena del puerto para aderezar
la muralla, llevando en la compaiiia de su padre mas de cien plazas. En 1658
presentd un memorial con sus servicios al conde de Alva cuando pidié licencia
para una compaiiia de los naturales, la cual se le concedid con calidad de capitan
en el batallon en que sirvié hasta 1663 cuando lo reformaron. En ese plazo sirvio
en el Callao y en las fiestas del nacimiento del principe, haciendo un “invento” de
hombre desnudo en el que gasté mucho dinero de su propio caudal. Ya reformado
sirvid en la boca del rio y en todo lo que se le ofreci6 al virrey, conde de Santisteban.

Francisco exponia su contribucion a la celebracion de las fiestas por el
principe, pero su padre don Felipe también exhibia como un servicio publico el
haber tomado a su cargo la celebracion de la Limpia y Pura Concepcion de Nuestra
Sefiora, que los naturales hicieron como manifestacion de devocion, sumados a
“celebracion tan general en la monarquia”. Los indios principales de la ciudad
se gloriaban de haber hecho esa suntuosa ceremonia para que, por ese medio,
“muchos indios ignorantes de tan gran misterio quedasen impuestos de esa nueva
devocion”.

Fueron las fiestas religiosas en las que los indios querian dejar manifiesto que
eran parte de la grey cristiana, que ya habian dejado atras sus errores y que tenian
los mismos derechos que cualquier cristiano. Tuvo singular relevancia la gran fiesta
por la inmaculada concepcion que se celebro en 1656, cuando la ciudad se rendia a
los pies de la virgen (Durdan 1994: 194). Pero este documento nos muestra que los
indios continuaron con las celebraciones que la ciudad habia dedicado a la limpia

21 AGI, Lima 169 y Lima 255, N° 16.
22 Las referencias de Francisco Lucero y de otros indios cofrades que daremos en adelante, provienen
de una muy util publicacion de Campos y Fernandez de Sevilla (2014).
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concepcion entre octubre y diciembre del afio anterior. De esa manera, se celebro
esta gran muestra de religiosidad y acatamiento de los indios que tuvo lugar el 8
de julio de 1657. Tuvieron tanto interés en certificar su devocion estos naturales,
que pidieron que Juan de Castafieda, escribano publico, diera fe de la celebracion.
Asi lo practico poniendo por testigos a Diego de Ledn Pinelo que era entonces el
protector fiscal, el sargento mayor don Francisco Valverde caballero de Santiago
y Bernardo de Acuiia, procurador de los indios. El plumario describio los actos
haciendo constar que lo hacia por vista de ojos. Habiendo entrado en la catedral vio
como lo hacian el virrey conde de Alva de Aliste, los sefiores de la real Audiencia
y del cabildo secular y se sentaron en sus lugares acostumbrados, al lado derecho
de los cuales, en unos escafios puestos a la larga de dichas gradas y hacia el coro,
lo hicieron por indicaciéon del dean y cabildo, en los primeros escaiios: el maestro
de campo Diego Ramirez, el sargento mayor don Juan Tantachumbe gobernador
y cacique principal de Surco, Cristobal Topa Poma Inga comisario general de la
caballeria, el capitin don Domingo Hulcaguaman Alvarado, el capitan don Pedro
Chavez, el capitan don Felipe de la Paz Carguamango, el capitan don Lazaro
Tantachumbe, el capitan Juan Cao, el capitan Martin Sanchez, el capitan Don Pedro
Ate, don Sebastian Paucar y don Francisco Flores, capitanes reformados (jubilados)
comisarios de la fiesta y don Lorenzo de Ullon Suruxano alférez de la fiesta. En
los escafios siguientes se sentaron los demas capitanes y ayudantes alféreces y
sargentos de las compaiiias de los indios de infanteria residentes en Lima y su
comarca y demas indios capitanes, alféreces y sargentos reformados, “los cuales
estuvieron con muy gran lucimiento de sus personas”. La descripcion nos presenta
el escalafon militar en que se organizaba el colectivo de indios principales de la
ciudad, indios urbanos que eran a la vez curacas de pueblos cercanos o de sitios
mas lejanos como el propio Carguamango que decia ser deudo de los caciques de
Sacsamarca. Ademas, se congregaban en la capital, indios representantes de otros
lugares de la comarca limefia. Hubo, ademas, gran concurso de gente, religiosos,
clérigos y muchos caballeros sentados en sus asientos. La misa pontifical la dijo
el arzobispo Pedro de Villagomez y predicd Rodrigo de Valdez de la Compaiiia
de Jesus. Al finalizar la misa, sali6 la virgen en procesion con el acompafiamiento
de todos los asistentes, con danzas de indios, por la puerta de los judios y anduvo
por las gradas de la iglesia y entrd por la puerta del perdon, con toda autoridad y
presencia, adornada de arcos de flores en las gradas y mucha cantidad de cera y
fuegos, todos a cuidado y costa de los indios, con general aplauso de todos en la
ciudad. Regresada la imagen a su lugar, el virrey se retir6 con los sefiores de la
audiencia.”

23 La certificacion notarial de la celebracion es parte del expediente o relacion de servicios presentada
por Felipe Carguamango de la Paz (AGI, Lima 169).
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Don Felipe expuso que sus servicios eran una certificacion de que era
“hombre noble en su género, descendiente de caciques principales” de Sacsamarca
en Vilcashuaman. Por eso pedia en retribucion que le hicieran merced de la plaza
de sargento mayor de la ciudad, su comarca y sus puertos, con el sueldo de soldado
a ejemplo de los capitanes morenos y mulatos que se les daba el mismo sueldo,
mientras que a los naturales, capitanes, maeses de campo o sargentos mayores, no
se les daba ninguno y acudian por igual a los servicios que se presentaban. Y si no
hubiere lugar en esto, se le diera la vara de alcalde mayor de la ciudad y su comarca
que cogia cinco leguas de contorno, con jurisdiccion privativa, que serviria esta
merced para que con ella acudiera al amparo de los indios que estaban fuera y no se
atrevian a entrar a “pedir su agravio”. Carguamango queria que el Estado colonial
le diera una jurisdiccion civil entre los indios, que usaria para su defensa, pensando
la ciudad y su hinterland como un todo. En realidad, esas gestiones ya se estaban
haciendo por distintos sefiores naturales, de manera espontanea, pero Felipe queria
tener un oficio reglado y privativo.

Pero si Felipe quiso ascender en la jerarquia de indios de Lima, su hijo no le
quedo a la zaga. El expediente de informacion de ascendencia y méritos del capitan
don Francisco Heriza Carguamango, decia que era indio principal y que se decia
cacique de la “baronia y linea de los Yngas del Cuzco y de la de Carguachumbe
en el reino del Perd”. El padre hizo llegar sus papeles al Consejo, pero el hijo
los presentd en Madrid en persona en 1669.>* Alli nos completa la historia de
los Carguamango. Este Francisco Heriza (también Herizo) Carguamango era
hijo de nuestro memorialista, Felipe Carguamango de Paz, casado con Isabel
Carguachumbe. Eran nobles indigenas, provenientes del linaje de Alonso
Carguamango del Cuzco —aunque vimos que tenian cacicazgo en Vilcashuaman—
y de Inés Carguachumbe, india principal del pueblo de Santo Domingo Guampara,
provincia de los Yauyos. Carguamango migré a Lima, donde se vincul6 con los
Carguachumbe y tanto el abuelo como el padre del pretendiente de mercedes en
Madrid, Francisco Heriza Carguamango, contrajeron matrimonio con mujeres de
dicho linaje. Se trata, pues, de estudiadas alianzas matrimoniales, como las que
todos los indios nobles de las distintas regiones establecian. Linajes que tenian
su asiento en Lima, donde se decian principales o caciques, aunque no tuvieran
mando efectivo ni residieran en sus pueblos.

Cuando Heriza presentd sus méritos aludio a los de su padre, Felipe, y lo
hizo tanto con los politicos como con los militares: sindico de los santos lugares
de Jerusalén por el reino del Peru y por la ciudad de Lima; alcalde ordinario de los
indios; en 1653, el Conde de Salvatierra le hizo merced de capitan de los indios
naturales de Lima; en 1655 fue a la faena y aderezo de la muralla del puerto del

24 AGI, Lima 259, N° 10.
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Callao llevando su compaiia compuesta de 100 hombres, por lo que en 1656 fue
electo alcalde ordinario por el Conde de Alba; fue a otra faena a la marina de la
boca del rio con su compaiiia, llevando consigo a su hijo Francisco de Heriza. En
una y otra labor gasté mas de 1000 reales de a ocho de su caudal. La “principalia”
de Carguamango se circunscribia a la ciudad, donde obtuvo nombramientos civiles
como el de alcalde ordinario y militares como el de capitan.

Se decian descendientes de los incas, pero no tenian cédulas reales o
probanzas al respecto. Con testimonios que Heriza presento, certificaba vagamente
que los ingas del Cuzco conservaban su nobleza en ser habitantes de la parroquia
de Santiago, sitio que les dio el Ynga. Los testigos, al referirse a la parroquia, le
dicen parroquia de Belén. Tal vez por eso se decia, rimbombante, ser de la baronia
de los incas. Los virreyes anteriormente mencionados y el Conde de Santisteban
les dieron merced para que pudieran el padre y el hijo llevar armas para su defensa
y al hijo lo nombr¢ capitan de infanteria. Todo esto se tramit6 en la corte de Madrid
a donde habia pasado, perdiendo como siempre, decian todos estos pretendientes
indigenas, sus instrumentos en el viaje y pidiendo la informacion con testigos que
lo conocian y estaban en Madrid, para probar su ascendencia y nobleza.

Es esclarecedor analizar los testimonios que logro el pretendiente en Madrid.
Entre otros, depuso (20-11-1669) Atanasio de Norofia y Cueva Diaz, de 51 afios.
Era natural del Cercado de Lima y estudid con Francisco en la famosa escuela
de la reduccién de naturales de la ciudad a cargo de los padres de la Compaiiia,
donde estudiaban los hijos de las personas nobles y principales que para conseguir
plaza tenian que dar memorial al virrey. Hay que notar que don Antonio Collatopa,
que veremos seria el representante indigena enviado a la corte para presentar los
agravios de la nacidon, llevaba por nombre completo el de Antonio Diaz de las
Cuevas Collatopa. En su dicho, Atanasio hace patente que declara saber el tenor
del interrogatorio por la mucha comunicacion que su padre tuvo con el padre del
pretendiente y porque sus padres (Collatopa y la esposa) trataron y conocieron a los
parientes de dofia Inés Carguachumbe y a esta y su marido Alonso Carguamango.
De esta forma, el expediente nos informa que Collatopa vivia en Lima y que su hijo
viajé con ¢l a su mision de representante indigena en la corte. Ademas, subraya
la alta investidura que tenia la madre de Francisco, dofia Inés, a quien los testigos
mencionan rodeada de una familia principal y extensa.

No eran personajes secundarios los que convoco Heriza. Nicolas Matias del
Campo Rinaga, caballero de la orden de Santiago, de 39 afios, declar6 también en
su probanza. Certificé la nobleza del padre y del hijo en los servicios de Lima y las
compaifiias de naturales. Este declarante seria autor de un importante tratado sobre
los protectores de 1671. Era hijo de Juan del Campo Godoy (casado con Maria
de la Rynaga Salazar), abogado de los indios y asesor de virreyes, a quien daban
por buen representante los indios que escribieron a Carlos Chimo para pedirle
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los represente en la corte en 1647 (Cuena Boy 1998). Estos juristas, como vimos,
estaban muy vinculados con Escalona y Agiiero.

También declararon Francisco Sarmiento de Pastrana, Marqués de Casares
de 39 afios, natural de Lima y Joseph de Saavedra Bustamante, caballero de la orden
de Santiago de 40 afios. Como los otros, conoci6 al padre, aunque no a los abuelos,
pero si a los parientes de dofia Inés. Este testigo también era natural del Cercado,
aunque debe ser solo de Lima. Es un noble criollo que dice que el pretendiente
estudid con los jesuitas y que alli solo se ensefia a los hijos de “personas nobles
de los indios principales precediendo informacion de nobleza”. Vivia en la misma
casa del licenciado Francisco de Cardenas, que también declar6 que fue asesor del
virrey y que certifico las escrituras que atestiguan los servicios militares del padre
y del hijo.

Otro testimonio de sumo interés fue el de Pedro Chafo Zavana, de 40 afios,
indio principal del pueblo de Lambayeque de la provincia de Safia, donde era
intérprete de los indios nombrado por los virreyes: marqués de Mancera y conde
de Santisteban, oficio que era “de toda verdad y legalidad”. Estuvo mas de catorce
0 quince afios en Lima en “varias veces”. Otro indio que estaba en la metrépoli,
como los otros viajeros que se reunian alli por esas fechas como veremos.

Segtin lo muestran las investigaciones pioneras de Emilio Harth Terre (1973),
también Duran, basadas en el padron de indios de 1613, los espacios mas indigenas
de la ciudad eran San Lazaro y el Cercado, donde los naturales tenian casas en las
que practicaban sus oficios, con una predominancia de los sastres, poseian esclavos
y muchos eran propietarios de tierras en los valles cercanos a la ciudad (Duran 1994:
177,216-217). En este nuevo universo social de indios urbanos, se fueron plasmando
en la ciudad unos espacios intersticiales donde las fronteras se diluian, entre lo rural
y lo urbano, lo indio y lo espafiol y los sectores sociales establecidos y legislados y
aquellos nuevos actores que desafiaban cualquier catalogacion. Entre estos indios
urbanos se fueron estableciendo categorias y jerarquias, particularmente a través de
la milicia, que era una forma de organizacion de la poblacion para servicios publicos.
En su afan de ser reconocidos, estos escalones indigenas de la ciudad se organizaron
para participar en las fiestas y celebraciones publicas con las que se ratificaba el orden
social. Por estas fechas tuvo lugar la celebracion por el nacimiento del principe en
1659, en la que los indios participaron y gastaron mucho dinero como representaba
entre sus méritos Francisco Heriza.

Como veremos mas adelante en otros documentos, estos que acabamos de
estudiar nos hablan de una identificacion peculiar de estos indios de la ciudad.
Estas evidencias abundan en lo que ha estudiado Karen Graubart (2009) acerca
de formas de criollizacibn como surgimiento de una sociabilidad diferente
en las ciudades del Pert colonial. El aporte fundamental de sus estudios es el
de determinar la aparicion de una autocalificacion de los indios urbanos como
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indios criollos, concepto paralelo al de indios solaleros en Trujillo. Una forma de
autoafirmacion dentro de un universo social del que formaban parte, que surge
desde los comportamientos econémicos y sociales cotidianos. Graubart analiza
los testamentos y lo que aportan nuestros documentos es una confirmacion y
prolongacion del fenémeno.”

Hacia la voz propia: la campaiia de memoriales de 1662

La polémica desatada por el memorial de Padilla de 1657 fue un detonante
de las centenas de quejas acumuladas y sin resolver de los indios de todas las
regiones del virreinato. No tardé mucho el Consejo de Indias en reaccionar y la
corona mando por real cédula de 21 de setiembre de 1660 que se forme una Junta
en la real Audiencia de Lima para ventilar los asuntos de los indios y se les dé
amparo. Desde entonces, en Lima se sucedieron las opiniones sobre como encarar
las protestas de los naturales y qué solucion darles. Los burocratas no se apartaron
del mantra de que para todo lo que sefialaban las protestas habia una legislacion
apropiada y que lo que habia que hacer era aplicarla. Pero en el campo, las cosas no
habian cambiado ni un apice y los indios se movilizaron para hacer una campaifia
escrita y legal que diera visibilidad a la critica situaciéon que vivian, oprimidos por
trabajos obligatorios y mal pagados, compras obligadas de productos, servicios
personales prohibidos y todo ejecutado por quienes los debian defender, como los
corregidores, curas y ministros de justicia.

Una serie de memoriales firmados por indios de los linajes principales del
reino pasaron por encima de los protectores y Audiencia y llegaron al Consejo de
Indias. Estos que comentaremos son los textos que nos han quedado, ya que no
son todos los que emprendieron el camino de tocar las puertas del soberano para
manifestar el clamor. Procederemos en orden cronolégico y veremos los firmantes
de los escritos para demostrar que se tratd de una campana concertada.?® El primer
memorial, que en el Consejo denominaron con cierto menosprecio que provino de
“diferentes indios”, estuvo fechado el 19 de enero de 1662 y se vio en el consejo de
5 de marzo de 1663. Escribian diciendo que mandaban al rey un memorial con los
remedios que proponian a los maltratos que recibian y que los tenian “cercanos a
la desesperacion”. Ademas de lo necesario para su enseflanza y doctrina, para que
no dudemos de la relacion con la coyuntura abierta por el memorial de Padilla, los
memorialistas recordaban aquel documento y lo que se legislo al respecto. Asi, nos

25 Hugo Pereyra (1985) habia reflexionado anteriormente sobre la presencia de los indios en la capital
virreinal y los fendmenos politicos y sociales que ello acarreo.
26 Todos los memoriales que comentamos en este acapite se encuentran en AGI, Lima 17. Llamé

la atencion sobre la importancia de este conjunto de documentos, sin desarrollar esta hipotesis
todavia, en Glave (1998).
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informan que lo que hacian era ponerse al amparo de dicha legislacion, a la vez
que anunciaban un documento que estaban enviando. Los memorialistas fueron:
Cristobal Ticsi Runa Atoc, Juan Bernardo Calderon, Jeronimo Lorenzo Limaylla,
Juan Guayna Piric (también Pirir), Pedro de la Cruz y Diego Lobo. Vamos a
analizar este grupo comentando los otros memoriales y sus firmantes.

Al escrito de estos seis jefes indigenas, siguid otro debido a un solo firmante,
don Melchor Atauchi [Ataoche] Topa Cusirimache Inga, que se presenta como
cacique principal y gobernador de la ciudad de Arequipa, fechado un mes después del
anterior, el 20 de febrero 1662. Refiere las vejaciones que recibia del corregidor y los
oficiales reales y suplicaba se provea el remedio conveniente. La misiva fue recibida
con aviso el 27 de febrero de 1663, casi al mismo tiempo que el memorial anterior.
Se vio en el Consejo el 30 de abril de 1663. No parece tener que ver un documento
con el otro, ya que mientras este era una denuncia individualizada, el otro era una
llamada de atencion colectiva que hablaba de un documento que se presentaba de la
misma manera. El fiscal del Consejo pidio que se escribiera al obispo y al gobernador
de Arequipa, para que cada uno en lo que le tocara, amparen y defiendan a estos
miserables indios y castiguen al doctrinero y demas personas que les agravien y que
no den lugar a que estas quejas lleguen al Consejo, amonestandolos con que era su
principal obligacion defender a estos indios. El Consejo, el 19 de mayo de 1663,
opino que se escriba al obispo para que averigiie la culpa del doctrinero y lo castigue.

La carta de don Melchor, sin embargo, era un largo y precioso alegato de
protesta y memorial de agravios, escrito en forma de didlogo, en el que la voz del
cacique invocaba la legalidad para denunciar el mal obrar de los denunciados.
Presentaba los agravios que les hacian tanto el corregidor como sus ministros,
los del cura y los del tesorero de la provincia. Terminaba solicitando una serie de
cédulas de amparo y afnadia otro pedido, esta vez del demandante, que lleva nuevo
encabezado, en el que pide llevar armas que lo defiendan cuando salia a cobrar las
tasas y se declaraba finalmente descendiente de Huayna Capac. Solicitaba que sus
hermanos, ingas como ¢€l, también vistieran armas defensivas, lo que significaba una
concesion de honor. Lo firma el 20 de febrero de 1662 y aunque no pone lugar, del
contexto se deduce que fue hecho en Arequipa, a diferencia del anterior memorial
que se hizo en Lima, donde se reunieron los firmantes. De manera que son dos
gestiones las de Melchor Atauchi Inga, una a favor de su gente y agraviandose de
las autoridades y otra reclamando honores acordes a su ascendencia real incaica.

El128 de noviembre de 1662, unos meses después de los anteriores textos, los
caciques, gobernadores y principales de diferentes pueblos, hicieron un memorial
en Lima diciendo que la Junta mandada a formar por la real cédula de 21 de octubre
de 1660 en virtud del papel de Padilla, no se habia hecho y que cuando el cacique,
don Cristobal Ticsi Runa Atoc —quien encabezd meses antes el escrito que inicia
esta serie de memoriales que analizamos— baj6 de su provincia de Tarama (Tarma)

N° 56, afio 2018 29



Estudios y Debates

para hacer una gestion sobre los diezmos y los agravios que los indios recibian
por ello, por lo que habia conseguido una ejecutoria del Consejo, enviando un
memorial con los remedios propuestos al respecto, no lo pudo verificar y murié en
la demanda. El “gran memorial” de Runa Atoc proponia el establecimiento de una
doctrina de jesuitas, visto el éxito y favor de los indios en Juli, que no se provean
los corregidores en el Perti, porque luego sacan de los indios lo que invierten y no
cumplen las cédulas contra los tratos, que se asegure el pago a los defensores de los
indios, que se junten las doctrinas y los anexos, que se hagan padrones, se vea el
problema de los forasteros que no pagan tributo, no se les cobre el peso ensayado
por los curas y otras demandas que hacen un programa puntual de reformas a favor
de los indios.

Esta vez, el grupo de memorialistas estuvo compuesto por: Carlos Apoalaya,
cacique gobernador de Hananguanca en Xauxa; Geronimo Limaylla, del
repartimiento de Luringuanca en la misma provincia; Lope Joseph Mayta Capac
Atauche Inga, cacique principal y gobernador de la provincia de Omasuyo en el
pueblo de Copacabana; Cristobal Yamque, cacique principal y gobernador de la
provincia de Vilcasguaman, en los pueblos de Guamanquiquia, Carapo y Guambo;
Melchor Ataoche Topa Cusirimachi Inga, principal cacique y gobernador de la
ciudad de Arequipa; Jacinto Nina Gualpa, cacique de la provincia de Vilcasguaman;
y Pedro Salvador Tito Qoaque de Cullaruni, cacique y gobernador del pueblo de
Oropesa. El memorial se vio en el Consejo del 10 de mayo de 1664. Podemos
apreciar varias cosas de este elenco. Nos dicen que quien encabezaba las gestiones
y habria tenido un liderazgo entre sus compaiieros, Runa Atoc, habia fallecido
en el intento de presentar su memorial. Ya no estd junto a sus compaifieros, entre
los cuales, repite firma Jeronimo Limaylla. Limaylla, quien ya ejerce una clara
influencia entre sus compafieros que aceptan su presencia como tal Limaylla, a
pesar de que, como vimos, habia un conflicto por el cacicazgo de Luringuanca
y era comentado que Jerénimo era en realidad un hombre que habia tomado esa
identidad. El que el poderoso Carlos Apoalaya, que encabezaba el elenco, cacique
del repartimiento vecino y complementario de Hananguanca, firmara con Limaylla,
muestra esa aceptacion de liderazgo. Mientras que el noble gobernador de los
indios de Arequipa, Melchor Atauche, que habia enviado por su cuenta un largo
memorial meses antes, participa ahora de esta junta. Los otros caciques, que esta
vez si ponen a continuacion de sus firmas autdgrafas el lugar del que vienen y al
que representan, son todos de emblematicas provincias del reino como por ejemplo
Vilcashuaman, de donde firman dos caciques y Copacabana de Omasuyos.

Don Cristobal Yamque, el cacique de los mencionados pueblos de
Vilcashuaman hizo individualmente otro memorial, como a su tiempo hizo don
Melchor, firmado también en Lima al dia siguiente del anterior, el 29 de noviembre
de 1662. Representod las vejaciones y agravios que padecian de corregidores y
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otros espafoles, especialmente los curas doctrineros, como el de ese momento
que era Juan Gonzalez Duran. Hace lista de agravios: obligacion de hilar lana las
indias solteras con poco pago, pagos por servicios religiosos en las fiestas con el
nombramiento de pendoneros, cobrar derechos a los indios forasteros muertos y
otros. El Consejo mando que el arzobispo castigue al cura y se extraiia de que
lleguen estas quejas habiendo prelado que debe velar por que esto no ocurra.

Uno de los firmantes del primer memorial, don Juan Guayna Piric, cacique
principal y gobernador de los Margos de la provincia de Tarama, la misma
provincia del fallecido Runa Atoc, presentd otra instancia individualizando sus
quejas el mismo 29 de noviembre en que firmd el suyo su compaifiero Yamque,
y siguiente dia del memorial colectivo. Guayna Piric hacia dos afios que asistia
en Lima “tratando de la defensa de los indios a ¢l sujetos” por las violencias que
recibian de los religiosos de la orden de la Merced que tenian obrajes, tornos y
telares, siendo patrén de las oficinas el padre Juan Bara, del que ya se habia hecho
denuncia y por real cédula se habia mandado que no se le dejase asistir en la
doctrina. Por mas de 10 afios fomentaba el obraje de Yaromayo y remitia mas de
40 000 varas de ropa todos los afios, diciendo que eran de su religion, “obradas con
la opresion, sudor y sangre de los miserables indios”. Usaba su mano de cura y lo
asistian cuatro religiosos.

Denunciaba Guayna Piric que haria afio y medio, pasando el puente del
rio de la ciudad, a la hora de la oracién y dirigiéndose a su casa, lo hirieron en la
garganta que fue un milagro se salvase, sin que precediese otra causa que el tratar
la defensa de sus indios. No se atemorizo6 por €so, sino que con nuevos brios siguid
su defensa tan justa.

La cédula contra Bara no se cumplio, pues este seguia en sus negocios
valiéndose de diligencias con las autoridades y aumentando la desesperacion de
los indios. Al tiempo, el curaca alababa el apoyo que recibia de algunas personas
en los tribunales, como Juan de Padilla, alcalde de corte que debiera ser emulado
y mas bien conspiraban contra ¢l. El otro era el Licenciado Alonso de Quesada,
presbitero, que después de ser cura de indios en diversas doctrinas por mas de
16 afos, dejo la ultima por no ver los abusos, pretendiendo que no les lleven
derechos en el oficio del gobierno y los defendia en todos los tribunales. Lo habian
perseguido de manera que lo tenian en la ultima miseria. Quesada elabord un
memorial donde referia las miserias de los indios y el remedio que se necesitaba
y no se habia conseguido que lo recibieran y era posible que no se remitiera al rey
como pretendian.

Muchos caciques fueron a Lima a representar sus trabajos, seguros de
enternecer al rey, pero se les impedia este recurso y uno de ellos que habia de
ir a la corte en demanda de esto, don Cristobal Ticsi Lunato, cacique principal y
gobernador de la provincia de Chinchaycocha, “estando prevenido para escapar
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como pudiese, siguiendo este viaje, habra dos meses que murié” aumentando la
desesperacion de los indios, pues era “capaz y de buena recomendacion”. En su
nombre se dio el memorial y se daria orden para que fuera a manos del rey.

Abunda en la desesperacion de los indios, que preferirian ser esclavos a
quienes sus amos cuidan como caudal y no vasallos maltratados por quienes deben
defenderlos, y propone algunas otras medidas de reforma como que se hagan dos
oficios de gobierno en defensa de los indios.

El escrito del cacique de Margos nos confirma el hecho de que los sefiores
de provincias indigenas hicieron de Lima un centro de llegada para gestionar sus
derechos. Alli se reunian y debatian, se vinculaban con oficiales como Padilla y
religiosos como Quesada, un compafiero de ruta que veremos, elabor6 el memorial
que Runa Atoc debia trasladar a Espafia. Las gestiones de estos jefes indios no eran
faciles y mas bien estuvieron llenas de peligro, como el relato de Guayna Piric
indica y la muerte de Runa Atoc certifica.

En los mismos dias que se firmaban en Lima memoriales de indios que
reclamaban por los abusos incrementados sobre sus personas, en Guamanga
tres caciques firmaron otro memorial el 14 de noviembre de ese afio 1662: Juan
Chilingano Atagualpa Ynga, gobernador y cacique de la ciudad de Guamanga,
Tomas Atauge Tupa Yupanqui Ynga, gobernador y cacique de la ciudad de
Guamanga y Benito Ramos, cacique y gobernador del pueblo de Guamanguilla.
Los guamanguinos eran caciques de dos parroquias indias de la ciudad y don Juan
Crisostomo Chilingano era hijo legitimo de Juan Chilingano Atagualpa Inga, nieto
de Domingo Oacanh Atagualpa Inga y descendiente del emperador del Perti. En
el pequefio memorial, anuncian que Atagualpa pasaria a Espafia a representar los
maltratos que recibian, como efectivamente lo hizo, a la vez que solicité le dieran
el cargo de sargento mayor de los indios de la ciudad, segun consta en la consulta
que se hizo al respecto en Madrid el 13 de agosto 1664.”

Terminemos el elenco de memoriales con otro hecho en Lima el mismo
29 de noviembre de 1662 por los caciques agrupados. Remiten el memorial de
Cristobal Ticsi Runato (Runa Atoc) de Chinchaycocha que habia fallecido en Lima
hacia dos meses. El escrito contiene mucha parte de los trabajos y miserias de los
indios. Esta vez confirman que lo dispuso y dicto el licenciado Alonso de Quesada,
presbitero “con las grandes noticias y experiencias que tiene de lo que padecen
los indios y con el celo de la defensa que les hace”. Esta vez, los curacas que se
reunian en Lima estaban abonando a su mentor Quesada a quien recomiendan, por
el memorial en cuestion y por un libro que al respecto escribio y presento ante el
virrey Conde de Santisteban pidiendo licencia para imprimirle, para que llegase a

27 AGI, Lima 17. Cris6stomo relatd que su padre Juan habia sido quien aderezo el puente de Guatata
“por donde pasa la mas de la riqueza de Potosi”. El documento fue publicado por Oberem (1981).
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manos de su majestad y de sus consejos. Firmaron algunos del grupo ya conocidos
como Diego Lobo, cacique de Olmos; Carlos Apoalaya, cacique de Hananguanca;
Juan Guayna Piric, cacique de Margos; y dos compafieros mas, Alonso Chaupis
Guaranga gobernador de algin pueblo de la sierra de Lima y Diego de Agiiero de
Escaluna Quiyavilca cacique de Yauyos, que llevaba por nombre el del abogado
procurador de indios en Madrid.

Esta fue una campafia concertada que tuvo su centro en Lima y, como
objetivo, llegar a la corte metropolitana. Juntaba reclamos individualizados por
provincia e incluso alguna gestion personal como la del inca arequipefio Melchor
Atauche. Respondio a la coyuntura del memorial de Padilla, que tuvo el aprecio de
los curacas y cont6 con la asesoria de Alonso de Quesada, un presbitero de peculiar
trayectoria que logré incorporarse a la Junta de tierras y desagravio de los indios
para elaborar un listado de los reclamos y que operé como un defensor ad hoc con
ellos.”® Ya no estamos en la etapa de la ventriloquia. Quesada era un compafiero
de ruta, los documentos los dictaban los curacas y ellos mismos eran capaces de
hacerlos por sus propias manos. L.a campafia solo fue un primer paso, el siguiente
fue llegar por fin a los propios pies de su majestad y representar en su presencia
las vejaciones que sufrian y pedirle mercedes. Para ello se destacaron caciques
gestores que fueron a operar en la metrdpoli como corresponsales de sus pares en
la capital virreinal.

Los gestores en Madrid”

Una carta grupal de 1663 anunciaba al rey de la llegada de un emisario
de los sefiores de indios del Pert residentes en Lima. Luego de hacer una difusa
presentacion de la alteracion de los animos de los indios del reino, en todo se
remitian al informe que hiciere en la corte don Antonio Diaz de las Cuevas
Collatopa, descendiente de los hijos de Guaynacapac que, con riesgo de la vida,
dejando su mujer e hijos, iba en nombre de todos a los pies del rey.*

Efectivamente, diciendo que era cacique de Cajamarca y de noble estirpe
incaica, don Antonio, que pasaria luego a la memoria y la historia como Collatopa,
se embarco a Espafia en 1662 y presentd un extenso memorial de agravios en

28 Quesada fue perseguido por su militancia en las gestiones indigenistas y pretendio ir él mismo
a la corte del rey. Los entretelones y su nombramiento para organizar los expedientes de tierras
observados por los indios se encuentran en AGI, Lima 277. Algo de su actividad no ha pasado
inadvertida gracias al estudio de José de la Puente Brunke (1992).

29 La denominacion de caciques gestores se debe a la obra pionera de Franklin Pease (1999).

30 Memorial firmado por Lope Joseph Mayta Capac Tito Atauchi, Nicolas Noyo Chumbi, Francisco
Pilco Guaraz, Melchor Ataoche Tupa Cusirimache Inga, Juan Rodriguez Pilco, Juan Curi,
Bartolomé Xulca Poma y Francisco Ninalingon (AGI, Lima 17).
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1663.3! Se presentd en nombre de todos los indios del Peri y acompafié su memorial
con cartas de sus representados. Elogiaba la magnanimidad de los monarcas que
paternalmente ordenaban se proteja a sus vasallos, pero la vida de los miserables era
de un continuo malestar, por los trabajos en los obrajes, los tratos de los curas, las
mitas y el ensafiamiento de los corregidores y jueces que en presentando protestas
los acosaban y perseguian.’?> El documento de Antonio Collatopa se consulté en
Madrid el 17 de marzo de 1664. En mayo, el fiscal inform6 que eran muchas las
cartas que se habian presentado al respecto. Los papeles que se referian al tema del
buen tratamiento y ensefianza de los indios estaban concentrados en manos de los
funcionarios que veian el tema por el memorial de Padilla y por otro presentado
por el agustino Juan de la Madre de Dios. Decia que eran muchas las cédulas de
proteccion, pero que se ve que no se cumplian y que por el memorial de Padilla se
ordeno se hiciese una junta que resolviera el asunto, pero que se apreciaba también
que no daba los frutos esperados. Propuso que se viera el tema en el Consejo y que
se amoneste a los funcionarios que no se habian aplicado como debian. El Consejo
de 5 de julio de 1664 acordo dar cédula para el virrey amparando a Collatopa.
En esa sesion se vieron los memoriales de Collatopa y del agustino fray Juan, lo
mismo que “algunas cartas de diferentes indios” que se quejaban de las vejaciones
que recibian. No sorprende la tibieza de la evaluacion de los funcionarios, que se
reafirmaron en que todo estaba prevenido y lo que faltaba era que se cumpliera.
Mandaron que se apremie al virrey, que se recuerde la junta mandada a formar
y que se reuna dos veces cada semana con asistencia del oidor mas antiguo, el
fiscal mas antiguo, el protector y, si estuviera alli don Juan de Padilla, que entrara
también, aunque ya estaba jubilado. Asimismo, que se diera cuenta y se invite al
obispo de anillo para que tenga cuenta de lo que resultare contra los curas.

Por el mismo tiempo del memorial de Collatopa, se vio el de Fray Juan de
la Madre de Dios, religioso recoleto de San Agustin de Lima, en Madrid, a 27 de
junio de 1663. Escribe este representante que pasé a Espafia de camino a Roma
para negocios espirituales de su orden y antes exponia los dafios que recibian
los indios, particularmente de los obrajeros que los hacian trabajar los dias de
fiesta, no les pagaban sus jornales, les vendian cosas que no necesitaban por altos
precios y luego los devengaban con trabajo haciéndolos esclavos de quedarse para
pagarlo. Fray Juan denunciaba que, aunque los indios tenian un protector, este no
los defendia. Afirmaba conocer al de Lima, al que fue a representar lo dicho y se
enfadod. Era un “portugués” decia con desdén refiriéndose a Leon Pinelo. Pedia que
se apremie a los ministros para que cumplan las cédulas, no se les haga trabajar
obligados a los indios, se publique lo que se les ha de pagar y no se les obligue a

31 Entre quienes mas tempranamente llamaron la atencion sobre Collatopa estd Fernando Silva
Santisteban (1964). No lo descuida Rubén Vargas Ugarte (1954).
32 Memorial en AGI, Lima 17 y Lima 333.
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comprar ni a pagar con trabajo. Pedia se apliquen graves penas por incumplimiento
de las cédulas. Lo mismo, afadia un memorial especifico acerca de la necesidad de
que los sacerdotes hablen la lengua general, que €l habia visto como no la sabian
y no se comunicaban, de manera que las idolatrias seguian vivas y no se atajaban
de manera que no se cumplia con lo que mandaban las cédulas. El fiscal, para
no variar, opind en su vista que todo esto estaba legislado en proteccion de los
naturales, que no habia nada mas que hacer y que este religioso se debia recoger a
su convento.*

Algunos han supuesto que fray Juan y Collatopa viajaron juntos, pero no
hay evidencia de eso. El agustino era un hombre de temperamento inflamado y
habia tenido un conocimiento de los indios de Lima a partir de su iglesia recoleta
de Nuestra Sefiora de Copacabana y Guia. Era un conocedor del mundo indio de la
ciudad y los naturales, muchos de ellos jovenes curacas, familias de principales, un
universo nuevo con sus simbolos y murmullos, que tendrian frecuencia de trato con
él. Es posible que se conociera con Collatopa. Este, aunque dijo ser cajamarquino,
lo mas probable es que viviera en la capital, donde, como vimos, tenia un hijo que
estudiaba en el colegio de los jesuitas. Se vinculd con otros nobles curacas que
residian en Lima o entre la capital y sus pueblos. El joven Dias de las Cuevas viajo
con el padre o lo alcanz6 en Madrid, donde al parecer quedaron residiendo.

La presentacion madrilefia de los clamores indigenas arrojé nuevo tenue
resultado, como fue la orden de que la Junta acerca del tratamiento a los indios se
reuniera dos veces por semana. Fue por real cédula de 6 de agosto de 1664.3* El
agustino agito6 el debate, pues tenia mucho empuje en las demandas que llevaba, de
tenor distinto a las que represent6 en nombre de los indios. Por su parte, don Antonio,
que logré imprimir su memorial, de mayor extension y que recogia muchas de las
denuncias de sus compafieros de Lima, no dejo otras huellas de su agencia.

Todo lo contrario ocurrié con Jerénimo Limaylla. Luego de activar con sus
compafieros en juntas y firmar memoriales, elevé uno donde pedia licencia en 1662
—al mismo tiempo que los viajes de Collatopa y fray Juan— para pasar nuevamente
a Espana a expresar “verbalmente los agravios y trabajos que sufren los indios del
Pert y especialmente de su provincia”, como son las mitas de Huancavelica que
causan la muerte de los trabajadores por el polvillo y el que no los empadronaran
ni numeraran para regular el tributo, obligandolos a aumentan su trabajo. Decia en
su memorial que ya conocia como era el viaje y los climas, pues en 1646 estuvo
informando personalmente sobre estas opresiones que sufrian los indios del Pert.
Ya vimos que, en aquella oportunidad, la etapa anterior del proceso de creacion de
memoria y lucha indigena, estuvo en Madrid como Ayllun Chifo y regresé como

33 AGL Lima 17.
34 AGI, Lima 67.
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Ayllon Atahualpa, para luego tomar el nombre de Limaylla como lo ha mostrado
José Carlos de la Puente. Lo cierto es que sin esperar autorizacion se embarcod
con rumbo a la corte para defender, en 1664, su supuesto derecho al cacicazgo de
Luringuanca, pero en realidad, y sobre todo, a ejercer como agente de los indios
ante el mas alto tribunal de la corona para las Indias. Su labor fue verdaderamente
amplia y representativa.

No estaba solo Limaylla en la corte, ya que un buen niumero de autoridades e
indios principales se traslado por entonces a Madrid. Fue el caso del guayaquilefio
Cristobal Chudin Bamon que llegd a presentar un memorial impreso con sus
méritos. Otro fue don Juan Crisostomo Chilingano Atagualpa que como vimos
se decia descendiente del inca del mismo nombre y ser gobernador y cacique
de Guamanga.’* Mas social que Chudin que solo representd sus méritos, el
huamanguino hizo reiterada denuncia de los abusos que se cometian contra los
indios. No hacia mucho que habian partido Juan Azabache y Nicolas Flores. Don
Nicolas Tolentino y Llachimoro, indio principal, paso a ciertos negocios. Parecido
es el caso de Andrés Champen, indio natural de Safia en el Peru. Por su parte,
Sebastian Inquill Yupanqui, indio natural del Cuzco, también estuvo alli. Este dijo
que habia estado residiendo en la corte “por dilacién de afios” y estaba casado.
También casado estuvo Flores. Varios de ellos estuvieron por afios en Madrid y
pidieron varias veces ayuda de costa.

Diferente fue el pedido desde el Peru del capitan don Andrés de Ortega
Lluncén, pachaca principal del pueblo de Lambayeque del corregimiento de
Safia. Ya de vuelta de su gestion madrilefia que analizamos antes, estaba entonces
pidiendo mercedes de cargos por sus servicios. Pedro Chafo Zabana, indio principal
del pueblo de Lambayeque, pidié por su parte el cargo de intérprete en su tierra.
Todo parece indicar que quien orientaba y conciliaba los pedidos de todos estos
naturales viajeros fue el atrevido Limaylla. Asi lo demuestra un documento de
poder encontrado en el caso del pleito por la oposicion indigena a que se erigiera
una parroquia de espafioles en Cajamarca.

El poder lo tenia Geronimo Lorenzo Limaylla que se decia cacique principal
de la provincia de Jauja, “por lo que toca al derecho e interés de los indios del
[Perti]”. Anoticiado del pleito pendiente en el Consejo por la ereccion de parroquia
de espafioles en el pueblo de Cajamarca, “y porque es propia habitacion de los

35 Udo Oberem (1981) especialista en la familia del inca Atagualpa, encontr6 y publicé el memorial
de reclamo por las vejaciones que suftrian los indios, firmado en Guamanga el 14 de noviembre de
1662 por tres caciques encabezados por Chilingano, descendiente del Inca. No atin6 a entender
que efectivamente el inca guamanguino paso a la corte, donde presento los reclamos indios a la
vez que pidi6 un cargo militar indigena en su ciudad, el cual no se le concedié. Por su parte, entre
las muchas interesantes contribuciones documentales de Alberdi (2013) encontramos una posible
conexion entre Crisostomo Chilingano y el cronista Guaman Poma.

36 AGI, Lima 10, Lima 17, Lima 26, Indiferente 439.

36 Revista Andina



Luis Miguel Glave: La gestacion de un programa politico para la nacion indiana

indios naturales del y cede en grave perjuicio suyo la dicha ereccion”, pide mande
se le dé un traslado de los autos para alegar con vista de ellos “lo que al derecho
de los indios convenga”. Para intervenir presentd el poder en noviembre de 1668.
La escritura fue otorgada ante Lazaro Ortiz de Peralta, que era escribano de
Trujillo, pero fechada en Los Reyes el 30 de noviembre de 1666 por don Gerénimo
Puiconsoli, cacique principal y gobernador de los pueblos de Jayanca, Morrope y
Pacora de la provincia de Zafia y Chiclayo; don Lucas Tancun, cacique principal
y gobernador del pueblo de Olmos del corregimiento y provincia de Piura; don
Andrés de Ortega Lluncon, pachaca principal del pueblo de Lambayeque; y don
Valentin Azabache, asimismo pachaca principal del referido pueblo; los cuatro
del obispado de Trujillo y a quienes se sumaba Juan Bernardo Calderdn, cacique
principal y gobernador del repartimiento de Tarma, todos “por si y en nombre de
los demas naturales de las provincias del Peri”. Limaylla exhibia una delegacion
con todas las clausulas necesarias de libre y general administracion para que
pudiese seguir y defender en sus nombres cualquier pleito movido o que se les
moviese en la corte real de Madrid, “introducir todas las demandas y pretensiones
que convengan a la utilidad y conveniencia de los indios naturales de sus gobiernos
y corregimientos, presentando peticiones y memoriales y haciendo todas las demas
defensas y diligencias que convengan”. El poder era asi de general y, ademas,
otorgado para que presente los papeles, cartas y demas recaudos que con el poder
le remiten y pida y suplique que restituya en su plaza de alcalde del crimen a
don Juan de Padilla que habia sido promovido a México, “por cuanto el dicho
Licenciado don Juan de Padilla es la persona que nos ha amparado en nuestras
causas y miserias que hemos padecido y padecemos y las que recelamos padecer™.’’

Ademas de obtener la merced de restitucion para Padilla, le encargaban que
“conforme a la instruccion y memoria” que le remitian, pidiera que se despachen
las cédulas necesarias para que los “capitulos, quejas y querellas que se dieron
contra los corregidores, encomenderos, justicias mayores y sus lugartenientes,
curas y doctrineros” sean tomadas en cuenta en las residencias que han de dar, pues
muchos que han sido capitulados y querellados, tomandose informacion sumaria
de los agravios que se padecen por los tribunales superiores, todo se remite a la
residencia que le toma el sucesor que por no incomodarse con su antecesor y ver
por sus propios intereses, no hace justicia y veja mas a los naturales. Y ya puestos,
una vez que especifican su pedido a favor de Padilla y, especificamente, en torno
a los corregidores, le dan poder para que pida lo que convenga a los naturales. La
escritura viene certificada el 1 de diciembre de 1666 por los escribanos de Lima,
avalando al escribano Ortiz y en Madrid, a 5 de mayo de 1668, Limaylla presenta
el poder y se apoya en dos procuradores del Consejo.

37 AGI, Escribania 516A.
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La representatividad de los firmantes del poder que tenia Limaylla para
ejercer de agente de “todos los naturales del Peru”, no es suficiente desde luego.
Pero el indio gestor, apelando a su propia experiencia y a las gestiones de todos los
que hemos referido en este analisis, se avoco a presentar diferentes iniciativas a
favor de su nacion, ademas de procurar ganar su litigio personal que tenia perdido
en la corte limefia. Mas que el delegado Collatopa, el pretendido Limaylla fue el
gestor indio por excelencia del siglo X VII.

Jeronimo se mantuvo en la corte por varios afios mas, a pesar de las instancias
que se hicieron para que regresara. Recibio decenas de ayudas de costa, desde el
21 de agosto del afio 1664 hasta el 24 de diciembre de 1677. Hasta esa fecha se
le habian dado 25, asi en efectos de la Camara como en gastos de estrados, que
todos importaron 8870 reales de vellon. A pesar de que su presencia era molesta, se
mantuvo con él un trato muy condescendiente, prohibiendo que se usara la fuerza o
se le compeliera a nada. El 15 de julio de 1677 volvio a pedir ayuda para imprimir
dos memoriales convenientes al servicio del rey y de los naturales. Decia que
llevaba trece afios alli, a donde vino en seguimiento del pleito por su cacicazgo que
durd 7 afios y habian pasado seis desde su finalizacion, como indio noble, como
cacique de su provincia y por poderes que tenia de los demas caciques del reino
para que los represente en la corte. Tenia hechos, decia, dos “papeles de mucha
consecuencia” sobre los padecimientos de los pobres indios. Pidi6 que le dieran
ayuda para la impresion y si no fuese posible, a cuenta de las cajas de comunidad
de los indios de aquel reino.*® Pudo imprimir los dos largos memoriales, siempre
sobre los malos tratos que recibian los indios, particularmente de su provincia y
otro para que se fundara una orden de caballeria para los descendientes de los
incas y Moctezumas, bajo el nombre se Santa Rosa.*” En un momento, ademas
de proclamarse como representante de todos los indios del Pera, “como Poder
Teniente de los demas caciques gobernadores de las demas provincias del dicho
reino y a quien toca mirar por el alivio y conservacion de los indios” lo hace de
“todos los demas de la Nueva Espafia”.

Con fecha de 1 de setiembre de 1669 hubo otra carta colectiva de caciques
dirigida al rey y su Consejo. Fueron seis sefiores los que la firmaron. Encabezados
por Rodrigo Rupaychagua, cacique principal en Guamantanga, en Canta, desde
1642 y su hijo y sucesor Juan de Guzman Rupaychagua; los hermanos Francisco
Flores y Pedro Bentura, hijos de don Marcos Pérez, gobernador que fue de los
indios de las fronteras de los Pillaos y Chinchao, que sucedieron en la gobernacion
por muerte de su padre; Juan Alberto Chuquiyauri, cacique principal de las cuatro
pachacas (Tienas, Porcas, Churin y Caro) de los Guamalies desde 1664 y nuestro

38 AGI, Indiferente 640.
39 AGI, Lima 12.

38 Revista Andina



Luis Miguel Glave: La gestacion de un programa politico para la nacion indiana

conocido inca arequipefio don Melchor Ataoche Cusi Rimache Inga. Se irrogaron
una representatividad general y dijeron que eran “los caciques principales,
curacas y gobernadores de los pueblos de indios naturales de este reyno del Pirt”.
Denunciaban las “increibles molestias™ causadas por la codicia de corregidores
y gobernadores que compraban sus oficios y buscaban devengar su inversion,
teniendo a los indios como esclavos. La carta se sumo a otras que se habian escrito
al percibirse una campafia contra el nuevo virrey, conde de Lemos, al que estos
naturales tenian como una esperanza de cambio. Poco antes, en enero de 1668, otro
cacique, don Pedro Casquina, de Condesuyos y de la villa de Arequipa, escribid
por su cuenta para que el rey no tomara en cuenta misivas contra el conde que era
un mandatario que velaba por los indios como ningtin otro virrey. Denunciaban las
cuantiosas ventas, a elevados precios, de vino por parte de los corregidores, con
las que hacian crecidas ganancias. No lo hicieron presente porque esas denuncias
se tornaban en su contra, ya que los corregidores se “abroquelaban con decir que
somos borrachos e idolatras”. Ellos se proclaman todo lo contrario como verdaderos
catolicos. Pidieron que se diera orden de que los oigan y los defiendan para que
todo vaya en aumento, pues “los vasallos se desentrafian por su rey cuando ven que
sus ministros los tratan con amor”.*

La representatividad general de los firmantes del memorial encabezado por
Rupaychagua era la misma que Limaylla pretendia tener en la corte del rey. El memorial
lo tramitd el propio Jeronimo Lorenzo Limaylla, quien, ademas, elevo con este una
instancia que se vio en el Consejo del 29 de julio de 1670, en la que exponia que:
Cristobal Cricapusa, cacique principal y gobernador de los Angaraes; Pedro Casquina,
cacique principal de la villa de Arequipa y Condesuyo; Juan Tomala Guzman, cacique
principal y gobernador de las parcialidades de Santiago de Guayaquil y pachaca del
pueblo de Bamba; Rodrigo Rupaychagua, cacique principal y gobernador de Canta,
corregimiento de Guamantanga; y “demas caciques y gobernadores del reyno del Pira”,
le habian escrito y remitido la carta que acompafiaba a su memorial agradeciendo el
nombramiento del virrey , conde de Lemos.

El punto de las idolatrias es muy importante, ademas de la agitacion politica
a favor del virrey. John Charles (2003) menciona a varios exalumnos que fueron
acusados de hechicerias e idolatria a la vez que resistieron competencia por sus
cacicazgos de otros comuneros. Entre los mas importantes se encuentra Rodrigo
de Guzman Apo Rupaychagua, el cacique de Huamantanga, en quien dicho autor
se detiene y dedica un articulo completo (Charles 2007). Don Rodrigo, fue otro
activo creador de conciencia politica indigenista entre los sefiores de indios. Fue
capitulado entre 1656 y 1669 acusado de idolatria, pero logro su liberacion al final
(Charles 2003: 303). Es un arquetipo de estos caciques memorialistas de mediados

40 AGI, Lima 11, inspiracion del titulo del articulo citado de José de la Puente Brunke (1998).
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del siglo XVII. Se le acuso6 de ser custodio del idolo Guaracani y enfrent6 un sonado
caso de idolatria. En el mismo periodo, fue acusado de usurpador del cacicazgo
por familias rivales, mientras también en la localidad, tuvo serios enfrentamientos
con los mercedarios que lo tenian por hechicero. Los fiscales de la idolatria no
dejaron de percibir el uso que hacia del apelativo de Apo que “no lo tiene de sus
antepasados”. Decian que lo usaba con sus indios y no con las autoridades, para
fortificar sus lazos con las deidades regionales. A la vez que es acusado, el cacique
replico acusando a sus adversarios. Ademas de encabezar el memorial de quejas de
1669 que enviaron a Limaylla, ya antes se habia vinculado con un agente indigena
en la corte, como vimos al presentar la gestion pionera de Carlos Chimo en 1646.*

Pero, ademas de estas actuaciones de representacion politica y agencia
indigena, la mas atrevida gestion de Jeronimo fue presentar el memorial impreso:

MEMORIAL QUE PONE A LOS REALES PIES de nuestro gran Monarca
Carlos Segundo, Rey de Espafia y de la América, DON GERONIMO
LORENZO LIMAYLLA, INDIO Cazique Principal y Gobernador de la
Provincia del Valle de Xauxa, del Repartimiento de Luringuanca, en el
Reyno del Perti. PARA QUE SU MAGESTAD SEA SESVIDO (SIC) DE
mandar instituir, para los Indios Nobles, en quienes concurran las calidades
expresadas en ¢él, una Caballeria u Orden a semejanza de las Militares con
que se obviaran los inconvenientes graves que hoy se experimentan, y sera
de alivio, honra, y perpetuo reconocimiento para aquellas Naciones, y de
gran consecuencia en util de los Reales haberes, por las circunstancias que
se reconoceran en él.

Sus actuaciones son de la mayor importancia, porque resumen y contintian las
de sus antecesores, porque buscé representar y agrupar las distintas iniciativas que
se originaban en el Perq, de las que fue parte firmando los memoriales que salieron
de las juntas de los indios principales y porque preludiaba las luchas legales, los
memoriales y los discursos que seguirian en adelante, en los que el reconocimiento
del honor e hidalguia y la igualacion de los naturales y peninsulares, serian idea y
objetivo central.

Cuando la paciencia no alcanza cunde la desesperacion: las confabulaciones
de 1666

Lo infructuoso de las campanas legales y de la normativa a favor de los
derechos de los naturales se hizo patente en la crucial coyuntura de la década de

41 Lo colaciona también Gose (2008: 259).
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1660. Una parte importante de las vanguardias indigenas que actuaban en Lima y
las redes cacicales que se tejieron a su alrededor, se inclinaron desesperadamente
por alzarse contra los simbolos de su opresion y proclamaron que habia que matar
a los espafioles y volver a un tiempo antiguo idealizado como arcadia de libertad.
Al parecer, no estuvieron entre los conspiradores aquellos lideres de los que
hemos dado cuenta, pero sin duda que ellos no eran ajenos a lo que pasaba y varios
estuvieron implicados en las juntas que se llevaron a cabo en la capital virreinal y
en muchas provincias. La campanada de alerta se produjo en 1663 cuando indios
enardecidos, alarmados por los rumores de que serian esclavizados y sus caciques
privados de sus mandos, atacaron un obraje y proclamaron que matarian a los
espafioles. Ocurrié en Churin, provincia de Cajatambo, territorio que llevaba
afios de crispada actividad indigena.** A las puertas de Lima, pero también lejos
en Tucuman, donde un pintoresco aventurero habia desatado ilusiones atavicas
entre los indios, la intranquilidad era manifiesta. En distintos puntos del reino, los
indios, que se cansaban de elevar sus protestas ante las autoridades virreinales, en
tribunales ad hoc creados por la agitacion que se vivia, cayeron en la desesperacion
y el desconsuelo. Fruto de ese malestar y en consonancia con el miedo que entre
los espaiioles y poseedores de los recursos naturales y de las cuotas forzadas
de trabajo se habia desatado, fue descubierta una enraizada y larga conjuracion
entre los indios de Lima a fines de 1666.* La historiografia andinista del siglo
XVII ha dado cuenta de este momento desde diversas perspectivas, pero siempre
basandose en algunas fuentes fragmentarias que todavia pueden explorarse mas
detenidamente y completarse con algunas mas que dan luz a estos sucesos.

Las dos piezas basicas que nos informan de la debelacion del concierto
indigena para alzarse, ya fueron citadas por Vargas Ugarte (1966: 303-304).*
Se trata de una carta de Cristobal Laredo Trevifio sobre los sucesos y la de la
propia Audiencia gobernadora en ausencia de virrey, que ordeno la represion de la
conjura, ejecuté a una decena de implicados y persiguié a otro nimero importante

42 El motin de Cajatambo lo fue a debelar el licenciado Fernando de Velasco y Gamboa en tiempos
del Conde de Santisteban y los indios se resistieron por “haber oido decir que se habia dado cédula
para reducirlos a esclavitud y sustraerlos de la tutela de sus caciques”. En AGI, Lima 10, consulta
acerca del memorial que Velasco Gamboa presentd pidiendo honores para su hijo en virtud de sus
méritos de 25 afios de servicio en audiencias, la ltima la de Lima donde en 1663 por orden del
virrey sali6 a pacificar a los indios andajes de la provincia de Cajatambo “que se habian levantado
llevando gente de guerra” y llegado para remediar la situacion, le quemaron la casa y le robaron lo
que tenia, a pesar de lo cual siguid su mision y redujo a los indios, castigando y dejando en paz la
provincia. La peticion fue presentada en 1667. Sobre esto hay articulo de Hugo Pereyra (1985).

43 Di cuenta de esta situacion en un trabajo que tuvo una amplia difusion (Glave 1986). Alli relacioné
estos y otros acontecimientos que coincidian en el tiempo, de manera que se manifestaba una
situacion critica en el conjunto del virreinato.

44 Son las mismas fuentes que usé en Glave (1986, 1989 y 1998).
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de complices.® Era febrero de 1667. Esa informacion, junto con la relativamente
extensa mencion al suceso que dejo plasmada en su Diario Josephe Mugaburu
(1918: 130-132), han sido la base de las descripciones repetidas del suceso.

El punto que ha movido las interpretaciones tiene que ver con lo adecuado o
exagerado de la represion y si es que hubo materia para pensar en un levantamiento
o fue también una exageracion. Los historiadores que han vuelto sobre los sucesos
no han avanzado mucho a lo que propuso Vargas Ugarte. Su relato concuerda
con la opinion de Laredo Trevifio sobre el abuso que significo la ejecucion de los
indios, da cuenta de la traicion interesada de Diego Lobo y concuerda con que los
indios lo que hicieron fue denunciar abusos, instados por la junta que se mandé
formar por el debate indigenista abierto. Refiere el Diario de Mugaburu que es el
que se hace eco de los “miedos” de la poblacion blanca, que daba crédito a rumores
de asaltos de los indios y estaba espantada por la coincidencia de varios temblores
de tierra. Apunta también el dato que dio la Audiencia en su despacho, acerca de
los incendios de obrajes en Cajatambo, antecedente de estos sucesos descubiertos
a fines de 1666 en Lima y a principios del afio siguiente en diferentes pueblos de
la sierra. Entonces, los indios se dejaron llevar por rumores difundidos entre ellos
sobre esclavizarlos, que era lo mismo que al parecer se decia en las juntas de Lima,
asi que Vargas Ugarte concluye: “como ve el lector, en todo esto no habia sino un
desfogue de los indios oprimidos y vejados”.

La imprescindible carta de Cristobal Laredo Treviiio esta fechada en Lima a
16 de febrero de 1667. Al margen dice que se suplica que se lea por su importancia.
Hay que tener presente la trayectoria de Laredo Trevifio: fue protector general
de los naturales en Potosi, en la época de la mayor agitacion contra la mita —que
coincide con la campaiia de memoriales que estudiamos arriba— y ayudo a elaborar
la “peticion grande” que respecto a los problemas de la mita presento el cacique
Gabriel Fernandez Guarache justamente en esta coyuntura (Choque Canqui y
Glave 2012). Los caciques de las provincias mitayas de Potosi escribieron en 1660
que Laredo habia sido un protector aliado que los defendio6 de los azogueros, como
no lo hicieron otros.** En otro memorial de 1661, los indios manifestaban que era
Laredo su protector, que entonces estaba en Lima, quien podia informar al virrey
sobre las vejaciones que recibian. Terminaban diciendo que Laredo Trevifio: “tanto
ha padecido por defender a los pobres caciques ¢ indios sin interés ninguno a
costa de su vida, sin llevarnos un cuartillo por nuestras defensas y muchas veces
pagando de su casa los letrados por que nos despachasen y vernos tan pobres”.*’

Esatrayectoria es la que llevo a las autoridades a pedir su opinion. Asi, Laredo
advertia que, si seguian los abusos, los indios perderian la paciencia y obediencia;

45 AGI Lima 17.
46 AGI Charcas 266, N° 42.
47 AGI Charcas 59.
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que se les vejaba y no se les atendia, que los corregidores y poderosos entonces
los presionaban mas. Con ese panorama, opinaba que la Audiencia procedié mal y
generd mas resentimiento, que se sabe que se actud porque llevaban adelante una
campafia de protesta, ajusticiando a varios de los que escribieron memoriales que,
como no los atendian, mandaron dos indios acompaiiando a don Juan Cornejo,
visitador que fue de la Audiencia y por desvanecer estas quejas les fulminaron
la acusacion a la que se opuso el protector general, pero en solitario sin poder
enfrentar a quienes querian reprimirlos. Terminaba apelando a que los indios no se
juntaban con afan violento por su “temperamento pusilanime y obediente”.

Laredo no dejoé de mencionar el papel del delator Lobo, a quien le dieron
dinero en premio y lo alentaron a viajar a Espafia para pedir un habito, pero que
este mismo Lobo, “si el delito tuvo cuerpo”, fue el que de su pufio y letra escribid
las proposiciones que entre ellos se dispusieron, adiestrandolos y alentandolos
como mas entendido y de sobrado ingenio, aunque disimulado. Como hemos
visto, en efecto, Lobo estuvo en el elenco de indios memorialistas de 1662. Su
enfado provino de que se le quitara el titulo de Capitan General de la faccion
y se le diera solo el de escribano. Dice que llamé a un hijo suyo de Cajamarca
y luego lo retird cuando supo su desbancada y que esto se coment6 y divulgo,
pues los indios “son poco cautos especialmente estando como acostumbran los
mas de ellos embriagados”. Es decir, que hubo un “acuerdo” o “faccion” como
el mismo Laredo llama, pero insiste en que no hubo cuerpo de delito, pues en los
corregimientos donde se supone que se mandaron las noticias y proposiciones,
no habia habido ninguna denuncia de alteraciones. Su carta, como veremos, la
escribio desconociendo lo que entonces estaba pasando en las provincias vecinas
de Lima, que desdira lo que pensaba el protector potosino.

En febrero de 1668 en el Consejo, al evaluar el parecer de Laredo, el fiscal
no le dio la razén. Dice el parecer del fiscal que los autos de la Audiencia, las
declaraciones de testigos y las confesiones eran lo suficiente para saber que hubo
conspiracion fraguada con mucha anticipacion y que no era correcto afirmar que
hubiera bastado con el castigo de dos indios como lo proponia, pues mas bien ha
sido poco lo que determino la autoridad con los ocho ejecutados. Eso si, descalifica
que se haya dado mil pesos a Lobo, que estuvo conspirando. Hubiera bastado con
perdonarle la falta por su colaboracion.*®

48 AGI, Lima 17. Hay duplicado del parecer sobre las cartas de Laredo y de la Audiencia en AGI,
Lima 10. Alli se incluye una “Relacion de los autos que se fulminaron en la Audiencia de los Reyes
sobre el lebantamiento que yntentaron hazer diferentes yndios residentes en aquella ziudad para
lebantarse con ella”. Extractamos algunos pasajes que dan mas referencias a lo que paso en esas
semanas entre fines de 1666 y febrero de 1667. En noviembre de 1666, Diego Lobo, gobernador
de los indios forasteros de Cajamarca, particip6é a Diego de Ledn Pinelo, fiscal protector de los
naturales, como un indio del que ignoraba su nombre, intentaba junto con otros caciques e indios
levantarse con la ciudad. Le encomendaron que averiguara quiénes eran y asi lo hizo; luego dijo
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Por su parte, el 16 de febrero de 1667, mientras gobernaba la Audiencia
de Lima, dio también cuenta de la conjuracion hecha por “los indios de la ciudad
y forasteros” para el levantamiento que intentaron y tenian dispuesto para el dia
de Reyes de 1667.# Senala la denuncia de Diego Lobo, natural del pueblo de
Santo Domingo de Olmos, repartimiento de la Corona y gobernador de los indios
forasteros de Cajamarca, al protector Diego de Leon Pinelo, la junta llevada a
cabo en el sitio llamado Remanganaguas. Todo el relato de la treta fraguada con
Lobo hasta la captura de Ordonez y de Andrés Arenas, indio zapatero, y ambos
capitanes del nimero de las compaiiias de los naturales, sugiere que llevaban seis
afios de “platicas”. Mencionan el suceso de Cajatambo de 1663, que dijeron alli
los indios capturados que se habian de levantar y que para ello estaban convocadas
muchas provincias, de lo que dio cuenta el virrey, conde de Santisteban. Piensan
que los indios podian creer en la convocatoria no tanto porque creyesen en la
cédula supuesta que les quitaba los caciques y que los reducia a esclavitud, pues las
repetidas a su favor eran muchas, sino porque estaban apremiados por los abusos
de los corregidores de los que se habia dado repetida cuenta, como lo hizo la
Audiencia en carta despacho de 3 de junio de 1666.

Esa situacion de los indios del campo no era el caso en Lima, donde los indios
vivian “acomodados y protegidos” y los virreyes los habian “honrado formando

que era Gabriel Manco Capac que tenia dispuesta una junta en el sitio que llaman Remaganaguas.
Fue a la junta del 8 de diciembre y aviso de la determinacion que tenian. Luego lo convocaron para
otra el dia 15, a la que asistié y tuvo lugar en casa del indio maestro sillero Juan Ordéiiez, donde
resolvieron mandar convocatoria a las provincias de arriba con papel que llevaria Juan Bautista
de Jests, indio. Los convenci6é que esperaran hasta el 17 que se convocé otra junta en casa de
Ordoiiez, de manera que se les podia prender por sorpresa. Habiendo constatado que, aunque
era verano, cuando los indios disminuyen su asistencia a la ciudad, se notaba una gran afluencia
de naturales, lo que aument6 el recelo. Un religioso de la Compaiiia también les previno de la
gravedad del asunto, por lo que sin esperar dieron orden el 16 para capturar a Ordonez y a Andrés
de Arenas y formar cabeza de proceso iniciando las averiguaciones. Se encomendo el asunto a
Diego Cristobal de Messia, quien capturd a los dos indios y a otros, se incautaron documentos
como las convocatorias firmadas para las juntas de 8-14 y 15 de diciembre, a las que asistieron 50
personas. Frente a un crucifijo, juraron que lo que intentaban era permitido “por ser defensa propia
y restaurar lo padecido, ofreciendo no ajar ni violentar las cosas divinas sino venerarlas con mas
adoracion”. Lo que buscaban era remediar la violencia que padecian sus hermanos, los indios,
y pusieron por intercesora del suceso a la Virgen de Copacabana. Hacia seis aflos que se habia
“engendrado” esta intencion. De resultas de las confesiones que tomé Messia, se supo que la “voz
que esparcieron” era que habia cédula para declararlos como esclavos y a sus caciques y echarles
hierro y hallarse padeciendo las vejaciones que les hacian los espafioles, para cuya redencion
tenian previsto levantarse con la ciudad, apoderarse de la sala de armas del Callao y de palacio de
Lima por la poca guardia con que la tenian. Hecho todo, hubo 7 convictos y confesos, uno convicto
y 32 reos condenados a la misma pena en rebeldia. A Diego Lobo se le premio con los mil pesos,
exencion de tributos a €l y su familia y derecho a usar traje de espafiol, espada y daga. Se informo,
por carta de 16 de febrero de 1667, que dio vista el fiscal. Firma el extracto Leonardo del Valle en
Madrid a 12 de enero de 1668.
49 El expediente también en AGI, Lima 17.
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compaiiias en forma de batallones con sus capitanes y oficiales, entregandoles armas
de fuego y otras con las que se han ejercitado en todos los alardes y acciones publicas”,
lo que efectivamente hemos estudiado lineas arriba sobre la irrupcion de un nuevo
escenario de indios urbanos organizados en escalones militares. L.a Audiencia afirmaba
que esto puede haber sido causa de la resolucion que tomaron, lo que se reconoce porque
los principales cabezas tenian puestos de capitanes. Asi, se unieron los desesperados de
fuera y los favorecidos de la ciudad. Dice que no habria que proceder ni con uno ni con
otro extremo, es decir, “que ni les desesperen las molestias, ni alienten los favores y
las armas”. Anotan que en este aspecto “se debe condenar el demasiado e imprudente
celo de algunos cuyo ordinario decir es a los mismos indios, o a los espafioles en su
presencia, que vivimos en su tierra, que por qué mudan los apellidos de sus mayores en
los nuestros, siendo tan calificados los suyos, y otras ponderaciones a este intento, que
les mueven a maquinar estas novedades”.

Justificando su proceder, que fue criticado por gente como Laredo, advertian
que si se hubiera llevado adelante el plan, se hubiera incendiado alguno de los
barrios principales de Lima y se hubiera atacado a los espafioles que hubieran
salido a apagar el incendio

es cierto que el primer impetu de los agresores causara muchas muertes,
heridas y atrocidades, antes que amaneciera, siendo el mayor riesgo
el concurso y multitud de tanto vulgo como hay en esta ciudad de gente
ordinaria, de mestizos, mulatos, negros y otras misturas, que se entiende
hubiera cincuenta para cada espafiol de obligaciones, y a bien librar, se
padeciera mucho en sosegar tanta confusion.

Se trat6 sobre desarmar a los indios, prohibirles el uso de traje espafiol y que
se regresen a sus tierras, pero solo se verifico lo de las armas que se recogieron,
mientras lo otro se iria tratando, pues “es materia que ha echado muchas raices por
el tiempo pasado”. La “criollizacion” de los naturales de la que hablamos antes, era
ya un fenomeno irreversible.

Finalmente, en concomitancia con la coyuntura de temor hacia las actitudes
indigenas, como Pedro Bohorques, el “inca andaluz” que sublevo los valles
Calchaquies, estaba preso en la carcel de corte cuando se descubrid la conjuracion
y estaba concluida la causa criminal contra él, por los delitos de lesa majestad
cometidos en Tucuman, y “corriendo voz” que los “indios intentaban aclamarlo
por su inga” como sucedié en Tucuman. Vieron su caso en justicia siguiendo la
orden del 3 de diciembre de 1665 y, por votos conformes, fue condenado a muerte
de garrote en la carcel y, después, que fuese puesto el cuerpo en la horca y la cabeza
en parte publica, lo que se ejecutod el 3 de enero cuando ya se habia descubierto el
intento de alzamiento.
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Pero lo cierto es que mientras estos informes y esa polémica contenida en
ellos salian a ser presentados en la metropoli, luego de la ejecucion de los indios
de Lima, un desarrollo mucho mas importante se habia dado en algunas provincias
vecinas. La conjura se descubrié nuevamente por una supuesta confesion ante un
dominico. Con eso, el gobernador de Atunjauja, Pedro de Garay abrid proceso.>
El argumento de la “confesion” puede ser una circunstancia empiricamente cierta,
pero no puede tenerse por valida absolutamente, ya que las noticias de Lima
acerca del intento de alzamiento, la ejecucion de varios de los complotados, la
fuga de un lider y el rumor generalizado de que los indios estaban disponiendo
un alzamiento, debian ser moneda corriente en el valle de Jauja. Eso es lo que
precipito las investigaciones y preocupacion del corregidor. Lo propio pasaba en la
vecina Huancavelica, donde los rumores acerca de la determinacion de los indios
de acabar con los espafioles se esparcieron por todos los barrios como lo mostrd
una importante documentacion descubierta por Hugo Pereyra (2010). Como quiera
que sea, abierto el proceso en Atunjauja, en el pueblo de Concepcion, primero
llevaron a testificar a un indio llamado Juan Pérez Taquiri, a quien condujo a
declarar el propio gobernador del repartimiento de Atunjauja, Juan Surichac, que
estuvo siempre del lado de los espafioles. A la conjura se le decia “camachico”
y lo que los instigadores hicieron era “camachicar” a los indios de la provincia.
Por el testimonio de Taquiri se supo que uno de los que difundia la noticia era
otro indio llamado Juan Atacan. Juan decia a sus interlocutores que en Puno ya se
habian alzado y que otros pueblos estaban conjurados. La consigna era “matar a
los espafioles” y también a los mestizos, para que solo viviesen indios con indios,
volviendo a los pueblos antiguos, que no se mitara y el tributo fuese moderado.
Llevado a confesar Atacan, se descubri6, mediante cuestion de tormento, que otro
indio, de un ayllo rival al del deponente, llamado Francisco Espinoza, primo de
Salvador Surichac, principal del pueblo, eje de las confabulaciones, que habia
sido tres afios gobernador de Jauja, era quien habia convocado a Atacan. Salvador
apoyaba a su hermano Mateo que llevaba pleito por el cacicazgo, siendo cacique
propietario, mientras que el gobernador era Juan, primo de los anteriores; todos
Surichac pero rivales y con posiciones politicas y culturales diferentes, ya que
unos volvian a practicas antiguas y a Juan lo tildaban de espafiolizado.’! Los indios
se enfrentaban por ayllo durante los carnavales, pero esta vez, lo harian de manera
ficticia, esperando que saliesen a calmarlos los espafioles, entonces darian con
ellos y los acabarian. Espinoza habia recibido las instrucciones de la junta que

50 AGI, Lima 259, N° 11. Informaciones de Pedro Garay, 1669. Guillermo Lohmann (1946: 90-92)
dio cuenta del extenso expediente, pero no se detuvo en analizarlo. Si lo ha hecho parcialmente,
José Carlos de la Puente Luna (2007: 242 y ss.).

51 Los pasajes del expediente que hablan de esto han sido analizados con perspicacia por Puente Luna
(2007).
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habian formado a su paso por Jauja dos caciques cuzquefios, acompaiiados de sus
respectivos servidores, con Salvador Surichac y con el curaca de Guarochiri, Juan
Nina Poma Vilca. Se dijo también que buscaron al curaca de Luringuanca, don
Bernardino. Los jefes cuzquefios, especialmente don Lucas y también don Pedro
Quito, venian de Lima, en donde habian buscado provisiones y hecho negocios
de sus pueblos, a la vez que concertaron todo con otros indios, estuvieron un mes
en Jauja desde mediados de noviembre. Don Lucas, que habia sido alférez en
Lima, tenia un curioso tocado a manera de corona de cura en la cabeza y era bajo
de tamafio, mientras Pedro era mas bien alto, con barba y “amestizado”. Ambos
lucian espada al cinto y Juan estaba acompafiado de su mujer llamada Inés y un
hijo suyo llamado José, oficial de botonero. Todo coincide con el descubrimiento
de la conjura limefia a fines de 1666, mientras que el descubrimiento de Jauja
ocurrid a fines de enero de 1667. Una india, a quien galanteaba don Lucas, dijo
que ellos tenian pensado hacer una “revolucion del diablo”. El criado de don Lucas,
un indio calcetero, comunico a la india que los naturales de las cabeceras de Lima
echarian abajo los puentes ¢ impedirian que llegaran viveres a la capital. Pasaban
con destino a Huancavelica, donde tenian concertada gente y luego se llegarian a sus
pueblos para volver con miles de indios a dar con los espafioles de la sierra central.
Lucas fue capturado en Huancavelica y conducido a Concepcion para ser
interrogado. Dijo llamarse Lucas Pariacho y ser natural de Taraco en Asangaro y
Asillo, pintor y escultor de pasta, aunque confeso ser hijo de Juan Pari, cacique
de un ayllo de Taraco llamado Chachaquisco y era sobrino del cacique de Taraco
llamado don Francisco Céaceres.’> Confesd haber llegado a Jauja procedente de
Lima con Pedro, que dijo ser cacique del Cuzco y de su familia. El gobernador
de Huancavelica también apres6 a don Ignacio Callapa y Guancani, cacique
nombrado de Hatun Lucana, cuando habia llegado de Lima con la provision de su
nombramiento, al parecer, por coincidir su estancia en Lima con la salida de los
misteriosos caciques con quienes se sospechaba que viajoé y por haber permanecido
en Jauja un tiempo; todos concertando el alzamiento como se habia planeado en
Lima. En la confesion de Salvador Surichac, este condend en todo a don Lucas,
eximi6 de culpa a don Ignacio y dijo que ¢l se equivoco al dejarse camachicar por
ignorante. Entre los actuados aparecio una carta que Lucas tenia consigo, de su
tio Francisco Caceres, escrita antes de los acontecimientos de fines del afio 1666.
El gobernador de Huancavelica se la secuestro y la mandoé a Jauja. Por la misiva
sabemos que Lucas habia estado estudiando en Lima y estando alli, para afianzar
su posicion, pidi6 a su padre y tio un testimonio de su filiacion, lo que acredita que

52 Anos después, el cacique de Asilo, don Bartolomé Tupa Hallicalla, fue acusado de haber
participado en las juntas y confabulaciones tendientes al alzamiento, como lo estudi¢ en Glave
(1989). La presencia en este escenario de Lucas Pariacho podria tener alguna vinculacion con esa
acusacion.
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el sospechoso era de una familia de linaje noble. El cacique Caceres, ademas, le
escribio un verdadero memorial de agravios, en el que describia la triste situacion
de sus pueblos e instandole a que permaneciera mas bien en Lima que regresar a
sus desolados territorios nativos.

La presencia de los nobles cuzqueios agitando la provincia, nos habla de la
expansion casi espontanea de las confabulaciones limefias. De uno de los caciques
no se supo nada, pues no fue habido para interrogarlo, pero Lucas Pariacho nos
dijo suficiente para ver a uno de esos indios de estirpe noble, migrantes a la ciudad,
dedicados a oficios para los que estudiaban y practicaban, que no perdian contacto
con sus familias y pueblos y que adoptaron posiciones politicas y culturales propias
de su desarraigo y de las nuevas formas de insercion en el tejido social. Lo mismo
pasaria con el cacique Lucana Callapa, al que no se le descubri6 nada, pero del que
se sospechaba que habia estado en los conciertos. Lo curioso es que el misterioso
Manco Capac, que los despachos limefios no explican por qué no fue buscado y
como huyd, no apareciese en estos autos de Jauja.

La tranquilidad no volvid a las provincias a pesar de la rapida intervencion
de las autoridades de Jauja y Huancavelica. Al poco se produjo el asesinato de
Pedro Nestares Marmanillo, teniente de corregidor en Huancayo, repartimiento de
Hananguanca, cuando sali6 del pueblo con direccion al obraje de la Mejorada. Era
el 8 de mayo de 1667. También quisieron matar a Francisco Marmanillo, pariente
del teniente y administrador del obraje. Los autos no son tan detenidos como los
de Atunjauja y no sabemos quiénes fueron los indios ajusticiados por el asesinato,
ejecutado al parecer para iniciar el alzamiento que se habia intentado meses
antes en Hatunjauja. De los actuados se desprende que el jefe de esta asonada era
Domingo Lope Antiyalon, camachico del ayllo Cajas de Hananguanca, cuiado
de Juan Apolaya que logré huir en compaiiia de su hermano Domingo Apolaya o
Guaynalaya.*® En setiembre, los hermanos Apolaya fueron apresados y sometidos
a tormento. Domingo llamaba “Juanillo” a su hermano, eran tenidos por curacas
del repartimiento, aunque en realidad no estaban en posesion legitima de ningiin
cargo principal. Los testimonios repiten la figura de que estaban camachicados los
indios de Tarma, Jauja, Luringuanca y Hananguanca, asi como los de Guarochiri.
Hablan de participacion de “cholos” o mestizos y se difunde también la idea de que
en Puno los indios ya se habian alzado.

Es curioso que, en ninglin pasaje de los autos, en ninglin testimonio ni bando,
figure el nombre del fugado lider de la conjuracion de Lima, pero en una carta de
Garay a la Audiencia, de 27 de febrero, este dio cuenta de que tenia preso a Gabriel
Manco Capac Inga, natural de Oropesa, que era el gran perseguido por los oidores.

53 Por Puente Luna (2007: 196) sabemos que Antiyalon o Anteyalén ocup6 un tiempo el cargo de
gobernador del repartimiento.
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Le ordenaron que lo remitiera a Lima, pero eso no consta en los autos locales de
los otros implicados ni en los informes de Lima se da cuenta de que ejecutaran a
Manco Capac, que puede seguir siendo un misterio respecto a su origen y destino,
tal vez una figura a manera de arquetipo.

Tenemos, entonces, a varios de los mas importantes curacas de la region
implicados a todas luces en una ramificada confabulacion. Algunos de los
personajes no fueron nunca habidos por la justicia, otros, a pesar de su “traicion”,
tampoco fueron ejecutados y sus familias siguieron siendo las mas importantes de
sus repartimientos. La evidencia de esta extendida red de cacique e indios de linaje,
de los pueblos y de la capital, que se inclinaron por un alzamiento, producto de la
desesperacion que siguid a la campafia legal de los indios, se sostiene fuera de toda
duda.>* Sobre el ubicuo Jeronimo Limaylla, entonces en la corte metropolitana,
hay alguna referencia en la documentacion Huancavelicana. No estuvo acusado de
nada, pero habia participado en todo el proceso anterior. Pease (1999: 165) cita una
correspondencia incautada en Huancavelica a sospechosos de haber participado en
la rebelion limefia de 1666.% Aunque eran de diez afos antes (1656), habia cartas
de Limaylla a Bartolomé de Mendoza, alcalde de Santa Ana de aquella ciudad,
acusado de participar en la subversion. Cuando Mendoza declard, el gobernador le
pregunto por el jaujino a raiz de esas misivas. Mendoza depuso que se decia que
Limaylla, por entonces, estaba en Espafa. Jeronimo siguid su actividad de agencia
india en la corte todavia varios afios mas, pasada esta coyuntura en la que una
fraccion de los lideres indios acudi6 desesperadamente al recurso del alzamiento
y la violencia. La lucha legal no se cerr6 asi, el huancavelicano Mendoza habia
recibido también cartas de Joseph Sulcahuaman, estas si del propio tiempo de la
rebelion y en las que le manifiesta su intencion de viajar a Espafia. Otra muestra de
la practica extendida que tuvo la lucha legal por entonces.

Corolario, bandera y programa de lucha: Juan Nuifiez Vela
y la “cédula de los honores”

Otra biografia paralela nos lleva de nuevo al escenario de la tramitacion
legal de reclamos indios. El presbitero Juan Nufiez Vela de Ribera fue el actor
decisivo en la consecucion de la gran victoria politico-legal de las aspiraciones de
las élites indigenas del virreinato. A sus persistentes gestiones, se debid que el afio
de 1697 se promulgara una real cédula por la que la corona hacia iguales en todo a
los nobles indios y los hijosdalgo espaiioles. Desde las primeras representaciones
indigenas que pedian reconocimientos y derechos, sea a titulo personal o colectivo,

54 Asi lo sostuvo Franklin Pease (1999: 19); ver también Glave (1989).
55 Cabe sefalar que esta coyuntura y la perspectiva de la forja de una nacion indiana fue tema de una
tesis inexplicablemente inédita, debida a Lyn Lowry (1991) y dirigida por John Rowe.
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siempre fue el del honor una de las aspiraciones mas sentidas.*® Honor que conducia
indisolublemente a las mejores posiciones y cargos publicos, civiles, eclesidsticos
y militares en el reino. La historia personal de Nufiez Vela fue tan peculiar y
simbolica como sus ideas, elaboradas y surgidas de su biografia y experiencia,
parte de una causa comuin de la indianidad colonial.”’

Luego de una corta experiencia como religioso en la Lima de la segunda
mitad del siglo XVII, Juan decidi6 marcharse a Espafa a pedir personalmente
un acomodo decoroso correspondiente a sus méritos. No hay en sus expedientes,
instancias o memoriales ninguna certificacion de sus estudios y de su ordenacion,
pero nadie cuestiond ese extremo. Al parecer, su carrera literaria y religiosa la hizo
en Lima. En la capital virreinal buscé dedicarse a actividades que lo dignificaran
y le dieran un “sitio” en esa sociedad y consta que lo intenté como maestro de
escuela de nifios indios.

En 1684, los indios de Lima, los nuevos indios urbanos que buscaban

56 Desde muy temprano, la corona reconocio los derechos de las noblezas aborigenes, tanto por la
prédica a favor de los indios de religiosos franciscanos y del obispo de Chiapas fray Bartolomé de
las Casas, como por interés politico en integrar y usar esas élites nativas; asi, se promulgo la ley
que lo reconocia en 1557. Sin embargo, los reclamos que hemos venido analizando en este estudio,
nos muestran cOmo esas normas no se cumplieron y solo fue en 1697 que se vino a reconocer
nuevamente la hidalguia y los derechos de acomodo en republica y por estatuto de nobleza. Ver al
respecto Luque Talavan (2004).

57 El rastro de Nuifiez Vela y la “Cédula de los honores” fue descubierto y sefialado hace muchos afios,
aunque solo recientemente se han hecho estudios mas profundos sobre lo que significod su gestion.
La cédula fue recogida por cedularios y estudios de ellos, pero fue Waldemar Espinoza (1960:
249-250) quien dejo constancia de su importancia; estudio la saga de los reclamos que inspir6 y
sefialdé que se trataba de una historia por escribirse. Unos afios después, Olaechea Labayen, que
lo descubri6 en sus estudios sobre el clero mestizo e indigena, publico un articulo dedicado al
personaje y su gestion (Olaechea 1974). El autor siguié estudiando la importancia de la cédula
y las varias gestiones de Nuilez Vela, como se puede ver en Olaechea (1977). Paralelamente,
Antonio Muro Orejon hizo un estudio, con la ayuda documentalista de Carlos Diaz Rementeria,
sobre la gestacion de la cédula (Muro 1975). Alli se transcriben in extenso parte de los documentos
presentados por Nuiflez Vela y los emanados por el Consejo de Indias. Ya mas moderno y con
mayores pretensiones interpretativas, encontramos el trabajo de Buntix y Wuffarden (1991), que
estudiaron las cartas impresas del presbitero mestizo, gracias a las copias que tomo de ellas en
Sevilla Hugo Pereyra, en un precursor trabajo que, por su originalidad y perspicacia, luego fue
retomado ampliamente por diversos autores. Wuffarden firmé de manera individual un estudio
algo mas amplio sobre la iconografia inca en el cual repiti6 brevemente lo adelantado en el articulo
anterior (Wuffarden 2005). El trabajo mas informado, y que incorpora el capitulo de Nufiez Vela en
el conjunto del proceso de cristianizacion de la poblacion indigena y su significado, es el de Juan
Carlos Estensoro (2003). Alcira Dueiias (2010) incorpora el capitulo en su elenco de escritores que
plantearon reivindicaciones indianistas, pero solo sigue y al pie lo que propone Estenssoro y refiere
los desarrollos originales de Buntix y Wuffarden. Pablo Macera public6 un conjunto de impresos
e imagenes que incluyen las cartas de Nufiez Vela, desconociendo los estudios previos, pero es el
unico que ha encontrado un impreso de una carta de un supuesto Bernardo Inga que comentaremos
mas adelante (Macera 2006). Replicado brevemente en Burga y Macera (2013: 47). Muchos de
estos aportes y los suyos propios se condensan en el libro de José Carlos de la Puente Luna (2018:
104,162).
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representacion en el tejido social de la ciudad colonial, con el telon de fondo del
plan educativo del Duque de la Palata, que se oficializo por provision del 30 de julio
de 1683, pidieron fundar una escuela para sus hijos. Francisco Velazquez, Mateo
de Carvajal, Tomas de Bermudez, Diego Flores y Felipe de Santiago “naturales y
vecinos de la ciudad de los Reyes, en nombre de los demas naturales y vecinos”,
pidieron al virrey que les diese licencia para que se pusiese escuela en la ciudad,
donde se educara en la fe catolica a los indios pobres y naturales de ella. Los
representantes indios dijeron que:

tienen entendido que todo el desvelo del rey nuestro sefior es que los
naturales sean industriados en nuestra santa fe y se adelanten en la virtud
como se puede ver en el cronista real Antonio de Herrera, década libro siete
folio ciento y cuarenta y nueve, en las ordenanzas del sefior emperador
Carlos Quinto a los gobernadores de las Indias por estas palabras y porque
en reconocimiento de tan gran merced como dios le habia hecho en hacerle
sefor de tantas y tan grandes provincias se tenia por muy obligado a dar
orden como los naturales sirviesen y conociesen para la gloria de su santo
nombre y bien de sus almas... para lo que halld6 por medio se les pusiese
maestros y lugares donde se les ensefiase como lo ordend para México.*®

Los representantes indigenas de Lima se documentaron e incluyeron en
su memorial algunas referencias como las Décadas de Herrera. Siguiendo este
“mandato” histérico de acuerdo con los memorialistas, el virrey del Per habia
ordenado que se formaran escuelas en todos los curatos y para que se cumpliera
la orden en Lima, solicitaron la referida escuela bajo el Real amparo. El protector
Pedro de Figueroa Davila opind que convenia una escuela para indios, pues solo
la habia, por ordenanza, para hijos de caciques e indios ricos y que los indios
necesitaban una en que no se mezclaran con personas de otras castas y aprendieran
a leer y escribir y se educaran en la perfeccion del idioma y en las oraciones y
catecismo romano, “como se acostumbra en las demas de espafoles” y, aunque
en el pueblo del Cercado la habia al cuidado de los padres de la Compaiiia, estaba
lejos de los indios que vivian en las parroquias de la ciudad. Ademaés, opinaba
Figueroa que siempre seria conveniente que se permitiera nueva escuela de

58 AGI, Lima 174, “Provision que lleva el sefior doctor don Diego de Benavente de los nifios naturales
de la escuela”. Cuadernillo completo firmado por el escribano mayor de la gobernacion Gaspar
de Suazo Villarroel, con dos provisiones del virrey duque de la Palata, la una de Lima del 11 de
abril de 1685 y la otra del 10 de mayo de 1684. El texto en adjunto memorial por el que Francisco
Velasquez, Mateo de Carvajal, Tomas de Bermtidez, Diego Flores y Felipe Santiago naturales
y residentes en la ciudad de los Reyes y en nombre de los demas vecinos de ella piden un tanto
autorizado de la licencia que se concedi6 para abrir escuela a Juan Nufiez Vela. Peticion de 14 de
mayo de 1685.
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naturales. Mientras esa gestion se hacia, Juan Nuiiez Vela de Rivera present6 otro
memorial insinuando el deseo “que habia tenido siempre” de poner escuela para
nifios naturales. Aceptados el pedido de los indios y la solicitud del presbitero, este
obtuvo el nombramiento para hacerse cargo de la nueva escuela.

Aunque se puede intuir una gestion concertada entre los representantes
de los naturales y el presbitero, las cosas no marcharon bien. Segiin volvieron a
representar los gestores indios de la escuela, en ocho meses que Nuiiez Vela sirvio,
no habia ido sino la mitad y pidieron

sea despedido porque no guarda lo prometido en el memorial que presento
y pide le den misas y que los muchachos le den pitanza y no acudiendo
quiere le paguen la casa en que vive y maltrata de palabras a los hermanos y
a los muchachos los castiga muy cruelmente y cada dia dice quiere dejar la
escuela como dejo otra en Cocharcas y finalmente no es para esto.*

El escrito nos informa, entonces, de una trayectoria del presbitero en la
ensefianza de indios en barrios populosos de Lima, como lo eran San Lazaro y
Cocharcas. También revela la vehemencia y exceso personal de las pretensiones
del sacerdote al que los indios tenian por no adecuado al oficio. Pedido un informe
al protector, este dijo que Nufiez Vela se habia excusado de “continuar en la
ensefianza de los indios que le estaba encomendada”. Su salida se hizo mas suave
que en la forma de despido que habian pedido los indios. El conflicto se zanj6 con
el nombramiento de Juan Mateo Gonzalez, indio ladino que entonces les estaba
ensefiando.®

Asi pues, nuestro personaje comenzé a buscar un mejor acomodo. Lo
hizo pretendiendo la futura de Capellan Real del Palacio de Lima, para lo que
elaboré un memorial en 1686, que fue visto en la Camara de Indias en 1687. Alli
sintetizaba sus méritos y lo hacia apoyado en una relacion sacada ante la autoridad
competente en 1683 y trasladada para el efecto de enviarla a Espafia en 1685.
Ademas de la demora de las gestiones trasatlanticas, el pretendiente recibid un
seco y decepcionante “acuda al virrey con esta representacion”. Su primera gestion
en la corte fue un fracaso, pero en ella, Nuiiez Vela habia insertado una espléndida
relacion personal cargada de retazos de la historia de los indios del Peri y de la
manera como se fue guardando y haciendo memoria de ella.®

59 Todas las referencias en AGI, Lima 174.

60 AGI, Lima 174.

61 AGI, Lima 335, Instrumento original de la calidad del Bachiller don Juan Nuriez Vela de Ribera.
Relacion del Bachiller Juan Nufiez Vela de Ribera presbitero, fecha en Lima, 29 de noviembre de
1683. Traslado sacado del original, en Lima a 12 de septiembre de 1685.
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Juan era hijo de Francisco Nufiez Vela y de Maria de Ribera, nieto de Martin
Nuilez Vela y de Maria de Salcedo y bisnieto de Garci Nufiez Vela. Garci fue un
deudo cercano —algunos documentos lo hacen primo— del primer virrey Blasco
Nuiiez Vela que paso al Peru con este y sufrid la derrota y muerte de este a manos
de los rebeldes de Gonzalo Pizarro. Fue un funcionario real importante, muy
pulcro y eficiente, que sin embargo nunca recibié una compensacion adecuada a
sus servicios. No consta en sus papeles personales que hubiera tenido una relacion
con una noble india y solo dejé un hijo legitimo que reclamé un acomodo en
razon de los servicios de su padre.®? Pero esta historia personal de Nufiez Vela no
difiere de muchos otros conquistadores que dejaron prole tenida con mujeres de la
realeza nativa. Juan era asi descendiente de conquistador. Era, asimismo, bisnieto
de Felipe Carlos Sinchipuma “de la sangre real de los ingas reyes”, “descendiente
de vardn en varén de Sinchi Roca Inga”, a quien Francisco Pizarro envi6 a Espafia
para que diese obediencia y vasallaje a nombre de los demas ingas y caciques al
emperador Carlos V. Segun este relato, Sinchipuma habria sido el primer indio
viajero a Espafia, para dar vasallaje. Camino que como hemos visto vinieron a
seguir muchos otros de su nacion. Asimismo, era bisnieto del valeroso don
Francisco Comar, “uno de los mas leales caciques que se hallaron en los principios
de la conquista”, que en el campo de batalla, estando los dos ejércitos a la vista, un
indio valiente del campo del inga lanz6 un reto a quien quisiera salirle a pelear y
lo hizo ¢él, 1o mato y le quité la cabeza, y fue aclamado en el campo por su singular
hazafia. Sinchipuma tuvo por hija en dofia Francisca Comar coya, hija de don
Francisco Comar, a dofia Ines Sinchipuma coya con quien tuvo Garci a su hijo
Martin.®

La épica indigena que Nufiez Vela recordd y expuso como su noble origen,
esta referida también en una historia militar espafiola debida a Francisco Caro
de Torres, de manera que se trataba de un relato que era compartido por muchas
familias y que llam¢ la atencion de un cronista de las 6rdenes militares, aficionado a
los incas al punto que estuvo entre los deponentes de la investidura de caballero de
Juan Carlos Inga, el hijo del famoso Melchor Carlos Inca (Caro de Torres 1629: 131-
132). Pero, ademas, la misma historia con ribetes mas o menos, la dejo certificada
la abuela de Juan, dofia Maria de Salcedo, en una relacion que sacéd legalizada
en Cuzco en 1642. Finalmente, como declararon los testigos que presentd Maria,
citados de entre los llamados ingas de las parroquias del Cuzco, habia un recuerdo
colectivo de esta historia. Asi, Juan Gonzales Pizarro declaré que “habia visto
pintada la familia de Sinchi Roca, de donde descendia dicho Martin Nufiez Vela

62 AGI, Patronato 100, R. 11, 1557 y Patronato 131, N° 1, R. 2, 1587. Luego el hijo presenta los
servicios del padre en 1600, Lima 208, N° 13.

63 La filiacion que relata Nufiez Vela en este expediente (AGI, Lima 335) la repetira en distintas
oportunidades y en los impresos que analizaremos adelante.
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y al susodicho pintado en ella, en poder de algunos ingas que tenian curiosidad
de tener pintados a dichos ingas que han mezclado su sangre con la de caballeros
espafoles”.* Pero mas detallado fue el dicho de Pedro de Valdés y Ribera que
conocio a Martin en Chuquisaca, emparentado con todos los caballeros que alli
tenian ascendencia incaica. Dijo que cuando fue a Abancay a casa de Martin, vio
que le llevaron del Cuzco un lienzo donde estaban pintados dos indios peleando con
medias lanzas y muchos espafioles e indios viéndolos pelear. Le dijo don Martin que
el indio que llevaba en el brazo un escudo de armas del rey era Comar, que delante
de Hernando Pizarro peleod con el valiente indio que lo hizo delante de su inga; que
de este Comar descienden muchos caciques y caballeros a quienes el rey habia
honrado y traian por armas el vencimiento que tuvo Francisco Comar y que Martin
se preciaba mucho de ser su descendiente. Como Valdés le dijera que no habia oido
nunca de tal suceso, le mostré Martin la certificaciéon de Hernando Pizarro donde le
sefalo los caciques y caballeros que descendian de Comar. Ya en Cuzco preguntd
por estos descendientes y les inquirio por el parentesco que tenian con Martin; le
dijeron que era bisnieto del guerrero y que uno de ellos le habia enviado el lienzo con
representacion del combate y todos lo tenian por descendiente de los ingas. Vemos,
pues, una cadena de transmision de aquel relato y una plasmacion de este en lienzos
que los nobles guardaban en sus casas. Este arte de memoria en pinturas era una
practica recurrente entre las familias reputadas por nobles, un relato plastico que
daba legitimidad y fortaleza a los linajes.%

Pero todavia hubo otro pliego de la historia de la descendencia de los incas
que guardaba el relato de la familia de Nufiez Vela. Es que Martin, el descendiente
de estos nobles incas y conquistadores, era también emparentado con una famosa
familia chuquisaquena, formada por dofia Juana de Zarate y su esposo el oidor
Juan Torres Vera. Juana era hija de una coya, dofia Leonor, que era medio hermana
de Sinchipuma. Por eso, segun los testigos, en La Plata o Chuquisaca, Martin era
tratado como pariente por los descendientes de los incas. Dofia Juana, ademas,
mantenia correspondencia con dofia Francisca Pizarro Yupanqui, mujer de
Hernando Pizarro, ya que ambas eran primas y, por tanto, tias de Martin Nufiez
Vela. La historia de Juana Ortiz de Zarate Yupanqui es una de las mas novelescas
del cruce de linajes en la conquista. Hija del conquistador y adelantado de Buenos
Aires Juan Ortiz de Zarate con la princesa inca Leonor Yupanqui Coya o Palla,
nacié en Cuzco en 1561 y su padre luego la legitimo y dejo por heredera de su
posesion de adelantado (Garmendia 1916, Roa 1945: 217). Se cas6 en Chuquisaca
con el oidor Torres de Vera, un opositor a Toledo quien tenia previsto el matrimonio
de la heredera con un sobrino o el hijo del oidor Matienzo. EI matrimonio fue un

64 AGI, Lima 335, Informacion practicada ante don Pedro de Berrio Manrique, alcalde ordinario de
Cuzco y Juan Flores de Bastidas escribano, en 8 de marzo de 1642 a peticion de Maria Salcedo.
65 Ver Wuffarden (2005) sobre las imagenes y pinturas de linajes y rememoracion de los incas.
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acontecimiento politico de magnitud.®® Los avatares de su padre y luego de su
marido, o el destino, hicieron que Juana muriera joven en 1584. Poco espacio debid
haber habido para que la cuestionada pareja Vera Zarate tuviera mucho contacto
con Martin, pero no es imposible.

Sin embargo, todavia hubo un palmo de la filiacion de Juan Nuifiez Vela que
habia que llenar para ligar el relato que guardo la sefiora Salcedo. Por otro papel
auténtico se reconocid que Maria de Salcedo y Ayala, en clausula de testamento
que otorgd en la villa de Potosi en 18 de septiembre de 1667 ante Fernando de
Erbas, declard haber sido casada con el capitan Martin Nufiez Vela y haber tenido
tres hijos que creia que habian muerto. Solo lo creia, pues el menor, Francisco,
llevaba treinta afios sin saberse de él desde que lo mandé a Chuquisaca donde
tenia esos parientes muy principales. Tuvo noticia por el padre Pedro Rodriguez
Zambrano, presbitero, que Francisco, estando en la Villa de Moquegua, fue
apresado y sentenciado a muerte. Apelo la sentencia sefialando que era caballero
descendiente de los primeros conquistadores y tenia sangre real de los ingas, por lo
que se le debian guardar las prerrogativas de caballero y nobleza, porque el delito
que habia cometido no se las quitaba por no ser infame. Pero el teniente lo puso
a encomendar su alma. Luego supo que se habia fugado con ayuda de algunos
parientes suyos. Posteriormente, hacia cuatro meses, recibié carta de Juan Nuifiez
Vela de Ribera donde le decia que era hijo legitimo de Francisco, natural del Cuzco
y de Maria de Ribera, para lo que le mand6 declaracion del padre en articulo de
muerte y la fe de bautismo de Francisco y la suya. También remitié unas cartas
que Maria habia enviado a Francisco cuando estaba en Chuquisaca y, ademas, en
otras cartas que Juan le escribiera, relataba circunstancias que consideraba ciertas.
Con esos escritos que probaban la linea sucesoria, la Salcedo lo declar6 su nieto y
heredero de una capellania que fundaba en su testamento. Por entonces, Juan estaba
estudiando en Lima con buen procedimiento y correspondiendo a su obligacion.
Aunque endeble el rastro, Juan Nufiez Vela se hacia legitimo heredero de esa
ascendencia llena de épicos sucesos y de una capellania que debio sustentarlo en
su vida cotidiana de joven estudiante y pronto sacerdote.®’

Todo ese grandioso pasado no podia dejar de servir a su proyecto personal,
pero no parecio haber sido efectivo en sus primeros intentos de ubicarse en esa
sociedad, primero en la escuela y luego pretendiendo un buen puesto eclesiastico.
Pero sea por esos sinsabores o porque ya tenia pensado en tomar el camino de
embarcarse a Espafia a pedir mercedes por su peculiar biografia y ascendencia, lo
cierto es que el presbitero tomd esa resolucion y, en 1690, lo tenemos activamente
gestionando una posicion para él, mas encumbrada que la de humilde maestro

66 AGI, Escribania 862.
67 AGI, Lima 335.
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de escuela. Pidi6 una canonjia en Lima que le fue esquiva, hasta que obtuvo una
racion en la iglesia de Arequipa, ya a fines de 1691. Desde entonces se decia
racionero de dicha iglesia, aunque no regres6 a tomar posesion de ella y siguid
actuando en la corte, donde se preciaba en una de sus cartas impresas de haber
estado “mas de veinte veces a los reales pies de Su Majestad” platicandole acerca
de “los aventajados, grandes y manifiestos servicios que NUESTRA LIMPISIMA,
MUY CATOLICA Y NOBILISIMA NACION ha ejecutado continuamente en su
real obsequio y beneficio de su dilatada monarquia”.

Su mala experiencia con la educacion de los nifios indios en Lima no lo
alejaron de su idea de impulsar en ese terreno la promocion de los hijos de los
que llama la “nacidén”. Dentro de un plan de accion cortesana que llevd adelante
en Madrid, escribio al preposito general jesuita para que encargase a los de su
orden en el Pert que admitieran a los indios y mestizos a que estudiaran latinidad
“sin que los echen de las clases de gramatica como de ordinario se experimenta”.
Eso seria transitorio, pues mientras, Juan decia que buscaba alcanzar licencia
para que se fundaran colegios regentados por los padres clérigos regulares pobres
de la Madre de Dios de las Escuelas Pias. Estos padres Escolapios dedicados a
la educacion, como los de San Felipe Neri o la regla de San Carlos Borromeo,
eran novedades europeas en el terreno de la educacion publica proveniente de la
piedad barroca. Nufiez Vela estaba atento a las posibilidades que para su plan de
atencion y educacion del indio ofrecian estos institutos. Ademas, el 12 de marzo
de 1694 habia presentado memorial al rey para que mande fundar en todas las
ciudades cabeza de obispado “de nuestra limpisima América”, Colegios Reales de
Propaganda Fide, para los “nifios y mancebos indios”.*

Ese tema de la educacion era parte de un programa de reivindicaciones
mas general. Las puertas de las dignidades eclesiasticas y civiles estaban cerradas
para la aristocracia nativa, a pesar de la existencia de los colegios para hijos de
caciques. Vimos, ademds, que incluso protestaron algunos indios, porque los
padres dejaban entrar otros alumnos que no eran indios y los hijos de los naturales
eran tratados con menor esmero. Una consigna tomd cuerpo entre los escritos de
los curacas y nobles que reclamaban mercedes y los de sus compaiieros de viaje,
criollos y religiosos que pusieron la cuestion indigena como un tema necesario
para la reevaluacion del destino de la sociedad colonial y la regeneracion moral

68 Esto es lo que expresa dilatadamente en una de sus dos grandes cartas impresas titulada Carta que
don Juan Nuiiez Vela de Ribera, Clérigo Presbitero, Mestizo, descendiente de Indios Idolatras del
Reyno del Perii, Racionero de la Santa Iglesia catedral de la Ciudad de Arequipa, escribe a los
Cavalleros Indios, Provenientes de la Estirpe Regia de los Monarcas del Perii, y a todos los Indios,
y Mestizos sus Parientes, y Amigos. Madrid, abril 30 de 1694. Esta adjunta al Memorial de Nufez
Vela que pretendia la Maestrescolia de Arequipa, enviado al Consejo con un decreto real, el 14 de
septiembre de 1694 (AGI, Lima 20). Similares expresiones ya figuran en el memorial que presentod
al inicio de sus gestiones en la corte, en noviembre de 1690 (AGI, Lima 19).
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que el pacto colonial inicial implicaba, que se habia dejado de cumplir por parte
de quienes debian velar por él. Se trataba de que los honores para los nobles indios
fueran equiparables a los de los espafoles, para lo que el acceso a los estudios
superiores y las religiones debia franquearse sin cortapisas.

Quien logro poner en blanco y negro esa demanda y arrancarla habilmente
en la corte del rey fue Juan Nufiez Vela de Ribera. Un escueto memorial suyo
fue enviado con decreto del rey al Consejo, el 25 de abril de 1692. Juntado con
todas las ordenes a favor de los indios, se pasé al consejero Lope de Sierra. El
Consejo, “luego de reflexionar”, solo hizo la consulta el 19 de diciembre de 1696,
con la que el rey concordo.® A pesar de esta demora, Nufez Vela se encargo de
imprimir largas cartas suyas en 1693 y 1694, que ya cantaban victoria respecto a
sus pretensiones. Asi se promulgo la cédula llamada “Cédula de los honores” para
que se considerase a los descendientes de caciques como nobles en su raza, el 26
de marzo de 1697.

En 1693, en el memorial en el que pedia amparo a los honores y limpieza
de sangre de los nobles indigenas, que se consultd en el consejo, Don Juan
Nuiiez Vela de Ribera se decia mestizo descendiente de indios gentiles primitivos
cristianos del reino del Peru y fidelisimos hijos de la iglesia catolica romana 'y se
presentaba “en nombre y voz de todos los indios y mestizos de la América”. Con
dominio de un discurso moralizante sobre la conquista y la colonia, que debid
adquirir en sus estudios para llegar a la orden sacerdotal, decia que al principio
de aquellas “santisimas conquistas” pactd el rey con sus naturales que como
recibiesen el evangelio y se pusiesen bajo el real dominio, los honraria de la misma
manera que a sus demas vasallos “como consta de una clausula de la instruccion
que los gloriosisimos Reyes catolicos dieron al visorrey don Cristobal Colén”. Se
detiene en que se les honrare mucho, apoyado en un extracto de esas instrucciones
colombinas a las que se refiere y que dirian: “Y asi mismo el dicho Almirante les
de algunas dadivas graciosas de las cosas de mercaderias de sus Altezas que lleva
para el rescate y los honre mucho...” y arguye entonces que “y como quiera que
el fundamento de toda honra a de caer sobre pureza de sangre y esta la tienen los
indios con gran notoriedad y exceso de tal suerte que en el &mbito del mundo no
hay nacion alguna que en limpieza de sangre les exceda por traer sus naturales de
gentiles idolatras”. Como el rey es padre, protector y inico amparo de los indios y
delegado de la santa sede apostolica,

69 El memorial y el parecer de Sierra se encuentran en AGI, Lima 14 y mas extensamente en
Indiferente 648. La consulta del Consejo de 19 de diciembre de 1696 recapitula el asunto del
memorial de Nufiez Vela, las consultas a Lope de Sierra y al fiscal, el acuerdo y la conveniencia.
Dicen que ya todo esta legislado, pero que efectivamente conviene una sobrecarta que lo afirme
rigurosamente; lo cual se hace. Viene el borrador de lo que seria la RC de las “honras de lustre y
empleos” de 1697 (AGI, Lima 22).
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esta obligado en conciencia a mirar y defender nuestra honra, se ha de servir
demandar que se haga ley inviolable de no obstar, ni ser estorbo, obstaculo
ni 6bice la limpisima y noble sangre de los indios para obtener dignidades
eclesiasticas hasta la del obispado, ni para ponerse habitos de las tres
ordenes militares de Castilla, ni se les estorbe a los que tienen la limpisima
sangre de aquellos gentiles a entrar en colegios, iglesias, catedras,
universidades, capellanias, puestos militares y todo cuanto es del servicio
de V.M. y puede pedirse limpieza de sangre para su ingreso, pues esta es tan
notoria en los indios y fidelisimos vasallos de V.M (énfasis anadidos).

Con ese argumentario pidié una ley en tal sentido y que esta fuera observada
inviolablemente. Para ello se despacharan las cédulas que fueren convenientes,

pues esta V.M. obligado y sus supremos ministros en conciencia (sin que
en ello haya disputa) a mirar por nuestra honra y a defendernos de todos los
que quieren calumniar nuestra limpisima sangre y mas cuando no hemos
desmerecido de ninguna manera lo que V.M. nos prometié cuando Dios lo
escogio por nuestro Padre y Amparo (énfasis afidido).

En ello recibira merced el suplicante que firma “Don Juan Nuifiez Vela de
Ribera mestizo descendiente de indios del Pera”.”

No se recatd Nuifiez Vela en el lenguaje: el rey estaba “obligado” en conciencia
y justicia a proceder como lo planteaba. Entregado todo para opinidn, la emiti6 el
consejero y veterano funcionario en Indias, Don Lope de Sierra Osorio, en Madrid,
a 28 de julio de 1692.7" Sierra opind que podria parecer innecesaria y tenerse por
excusada la representacion, resumida en los extremos de ella, pues no habia ley que
ordenara o dispusiera lo opuesto, sino, mas bien, leyes en todo contrario sentido
que velaban por la proteccion y buen tratamiento de los indios. Es mas, el mismo
suplicante paso a la corte de Madrid y, siendo mestizo, alli fue honrado con la dignidad
de racion entera en Arequipa. Mestizos e indios sacerdotes habia en todas las indias.
Fue el caso de Martin Cortés hijo del conquistador y otros hijos de Moctezuma
en Nueva Espafa. En el Pert, los descendientes de los Ingas también gozaban de
reconocimiento y privilegio, lo mismo que los caciques y principales que entre todos
son habidos y tenidos por nobles. Sin embargo, era de agradecer la suplica de Nufiez
Vela que ponia de manifiesto la importancia de no descuidar el tema, de reforzarlo y
tenerlo presente de manera que asi sepan que no es “solamente para aprovecharse de
su sudor y de su sangre” que buscan a los indios.

70 Memorial en AGI Indiferente 648.
71 Sierra habia sido funcionario en México y Guatemala para pasar al Consejo y Camara al final de
su carrera (Schifer 1947: 457 y 538).
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En general, salvo alguna rapida y breve mencion a la “ociosidad” de los
indios por su naturaleza, y la vision negativa de los ilegitimos, la opinion de este
letrado estuvo muy en acuerdo y mas informada y abundante de lo que planteaba
el breve memorial de Nufez. El fiscal, mucho tiempo después, en octubre de 1696,
con vista del informe de Sierra y de su opinion favorable, introdujo el tema de
la nobleza de los caciques y su diferencia con los tributarios o del Estado llano.
Sugirié una serie de medidas para que se hicieran notar los privilegios de los
nobles, como otorgamiento de habitos a los aventajados y que se promulgaran las
leyes al respecto.”

En el entretanto que su gestion por la cédula de los honores demoraba
excesivamente, Juan no dejo de aspirar a mejores posiciones. Como sefialamos,
pidi6 la maestrescolia de Arequipa, en setiembre de 1694. Nuevamente, el
texto del presbitero abunda en su vision de la historia y la posicion de la nacion
indica, compuesta en su discurso por indios y mestizos. Para ellos habia pedido
y logrado un decreto de mayo de 1693 que los hacia dignos de acceder a puestos
en la Inquisicion. En su nueva solicitud de merced arguy6 este logro como otro
de sus méritos. Pero, ademas, presento ante el rey otros escritos y publicaciones
que muestran su esfuerzo por difundir y hacer valida la nueva condicion de los
indios para acceder a tan elevado tribunal. Incluye tres cartas que recibid que
daban cuenta de la noticia que habia difundido y le daban las gracias por ese
triunfo a favor de los indios y de la recepcidon de los memoriales con los que
entr6 a tramitar la cédula de los honores.” Esta correspondencia muestra las
redes que habia tejido el presbitero, pero también eran un aval a su solicitud, ya
que mostraban el prestigio que afirmaba tener entre corresponsales a los que el
tribunal debia dar crédito.

Antonio de Monroy, arzobispo de Santiago de Compostela, el 9 de mayo de
1693, le dice que la noticia que le ha dado del decreto real de 16 de abril a favor
de los “pobres indios y sus descendientes” para que sirvan en el tribunal del Santo
Oficio, es propio de la clemencia real de la que los indios pueden esperar “mas
singulares favores”. Estima la noticia que le ha dado y se alegra “por lo mucho
que amo a los pobres indios: pues ademas del amor de prédjimos, los amo por sus
condiciones personales, por bienhechores de las religiones y luego los amo con
la estima de verlos padecer sin saber abrir la boca”. Dios premiara su paciencia
y a los que los favorecen les dara su gracia para que ganen el cielo. Se confiesa
enfermo y le pide lo encomiende “por amor de Dios a la purisima reina de los
Angeles en sus advocaciones Copacabana y Pomata” para que le dé buena muerte
y se ofrece como su servidor.

72 Toda la informacion en AGI Indiferente 648. Estudio sobre la gestacion de la cédula en Muro
Orejon (1975); también se puede ver Olaechea Labayen (1974).
73 Cartas adjuntas al memorial en AGI, Lima 20.
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Antonio de Monroy, criollo nacido en Querétaro en 1634, dominico desde
1654, llegd a ser prior de su orden y mantuvo su cargo hasta que en 1674 viajo a
Madrid por encargo de su religion y permanecio en la corte dos afios para pasar
a Roma donde fue elegido maestro general dominico. Cercano al rey Carlos II
que lo consultaba, recibio la condecoracion de grande de Espana. Enfrentado con
los dominicos franceses, el rey lo propuso para obispo en Michoacan en 1680,
pero Monroy, exageradamente humilde, rechazo la oferta hasta que acepto el
arzobispado de Santiago, cargo que ejercio hasta 1715 cuando murié en dicha
ciudad. En el anecdotario espafiol, se pens6 que el rey “hechizado” debia someterse
al exorcismo para mejorar su estado general, a lo que el monarca no accedio, sino
con su amigo fray Antonio que quiso sacar el demonio del cuerpo de su rey hasta
en tres oportunidades sin éxito, desde luego. Durante los Gltimos veinte afios de
su mandato compostelano, Monroy sufrié de paralisis, pero sus dolencias, que
lo llevaron a expresarse como lo hizo en 1693 a Nuifiez Vela, no acabaron con ¢l
como temia y ejercid muchos mas su oficio. No parece tener otra vinculacion con
el Pert que su conocimiento de las obras que tenian los dominicos, pero en 1692,
poco antes de la carta a Nufiez Vela, quiso permutar el arzobispado de Santiago
por el de Lima, cuyo arzobispo queria a su vez ir a Espafia; manifestaba sentirse
afectado por el clima y entendia que el de la América le era mas “proporcionado”
a su naturaleza (Sosa 2006: 500-503).

Don Pedro Garcia de Ovalle, Oidor de Valladolid, el 5 de julio de 1692 le
acusa recibo de su carta y de los memoriales adjuntos. Reconoce el celo con que
Nufiez procura el bien y aumento de los indios naturales del Perti, y que el rey los
premia de acuerdo con su natural nobleza y al celo y lealtad con que siempre han
servido desde el descubrimiento de aquellos reinos. Pondera que haya “quien avive
las voces de lo que aquella gente merece”. Desautoriza a quienes “desmerecen”
a los que piden para ellos buenos tratamientos, procediendo con impiedad e
imposturas diciendo que no sean lo que él ha visto de muchos afios de experiencia
viéndolos “fieles puntuales serviciales devotos y desinteresados”. Se alegra de que
Nuifiez haya sido honrado con la racidon arequipefia en atencion a su descendencia
de gentiles y que eso sea precedente para que sus parientes continien por esa
“puerta que les ha abierto”. Y le desea que obtenga los ascensos que merece y le
dice que se lo pida “a nuestro Nicolas de Dios que es buen amigo” y obtendra todo
lo conveniente “para que sus paisanos y parientes tengan ascensos y conveniencias
espirituales y temporales que mas conduzcan a la vida eterna”.

El discurso del oidor enfatizaba algunas de las ideas mas importantes de
la elaboracion indianista que Nufiez Vela estaba monitoreando: la limpieza de
sangre, la lealtad y vasallaje, la obediencia, los servicios y, sin duda, centralmente,
la devocion y cristiandad. A la vez, reacciona contra los escritores que desmerecian
a la indianidad. Ovalle tenia una larga e impecable trayectoria. Fue oidor en Lima
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y estaba casado con una mujer perteneciente a una familia de largo linaje indiano
como los Arias Maldonado. Segtin Estenssoro fue el promotor de la hagiografia
de Nicolas Ayllon y apoyo su causa de beatificacion de manera muy protagdnica,
como esta misma carta lo hace patente (Estenssoro 2003: 494); causa a la que
quiso sumarse Nufiez Vela sin obtener autorizacion para ello en Madrid.”™

Finalmente, de los indios del Cuzco descendientes de los ingas recibio

carta fechada el 4 de septiembre de 1691. La firmaron: Don Juan Tomas Tuyro
Topa, Don Melchor Quispe Sucso, Don Juan Topa Guamanrimachi, Don Mariano
Sayretopa, Don Sebastian Quispe Sucso Inga, Don Joseph Cayo Gualpa y Don
Cristobal Felipe Sinchi Roca. Le dicen:

Sefior y todo nuestro consuelo: por hallarse esta gran ciudad del Cuzco
cabeza deste Reino del Perti con muchos descendientes de los Ingas sefiores
naturales que fueron del, nos vemos obligados a dar a VM las gracias debidas
por los favores que le merece nuestra naturaleza pobre, hollada y abatida por
permision divina, hasta estos tiempos que ha puesto a VM por instrumento
de nuestro alivio representando a SM (que Dios guarde) lo que tenemos
reconocido en los memoriales inclusos en la relacion que hemos participado
por direccion de VM en que no sélo se ha servido de honrar nuestro linaje,
dandonos el titulo de ser nuestro deudo, sino que también ha puesto su eficaz
empeflo en que se compense nuestra lealtad y limpieza de sangre con los
honores y mercedes que tiene propuesto a SM.

Se quejan de que teniendo reconocidas sus ascendencias reales y otorgadas

cédulas de mercedes de armas concedidas a sus antepasados, con otros privilegios
y honores de los que estan en posesion,

74

parece que por caer en indios no se nos deben guardar enteramente, no
obstante de estar mandado por repetidas provisiones de los sefiores Virreyes
y Audiencias [...] hasta aqui llega nuestro desvalimiento por ser indios a
quienes se tiene por de muy baja esfera y por eso cuando en algunos se
reconoce alguna resistencia que en lo justo es permitida, se tiene por delito
y se cargan en ellos todas las leyes y contra estos se conjuran las diabolicas
intenciones de la codicia y ambicion. Estos son los hollados, destruidos y

Madrid, 21 de junio de 1693, Real Cédula al virrey que pide el estado de la causa de Nicolas de
Dios e informando que Juan Nufiez Vela “descendiente de indios gentiles de esas provincias” al
que tiene presentado para una racion en la Iglesia Catedral de Arequipa, le pidié pasar a Roma a
solicitar la beatificacion de Nicolas “de su naciéon”, por convenir mucho al servicio de Nuestro
Sefior y se aumente como debe la fe en esas provincias, lo que por ahora se le niega por no estar en
estado la causa que pretende solicitar (AGI, Lima 520).
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aniquilados, y finalmente todo lo paga el pobre indio que es el que menos
razon tiene en sus acciones aunque las represente.

Le piden los represente en cualquier merced que puedan obtener, no en la de
legitimidad que tienen muy bien refrendada y para lo que le ofrecen si fuera menester
mandar instrumentos, sino para cualquier otra y que si fuera necesario dinero para
sufragar gastos también se lo mandarian. Ponderan como en todos los niveles son fieles
servidores, cristianos, politicos y morales. Al margen, le dicen que si les respondiera lo
haga por intermedio de las monjas carmelitas descalzas o la recoleccion de los padres
descalzos franciscanos, pues de otro modo se les extraviara, que hasta eso llega su
desventura. Le avisan por lo que pueda ofrecerse, que la mayoria de los indios nobles
de esa ciudad esta en traje de espaiiol, con espada y daga al cinto por especial merced
del rey. Todo un alegato, con la legitimidad de los mas claros descendientes de los
antiguos monarcas, que contenia las trazas del discurso reivindicativo que Nufiez Vela
habia plasmado en sus pedidos y que ellos le reconocian.

El expediente que comentamos, de setiembre de 1694, por el que pretendia
una mejor posicion para su vuelta al Perd, incluy6, ademas de esas cartas que
recibio, dos cartas impresas que decia haber “esparcido gran cantidad”. Estos
impresos que lograron llegar a muchos lectores, no eran solo unos textos
particulares, se trataba de un discurso histérico-politico que el autor queria hacer
llegar, tanto a las autoridades de la monarquia como a los miembros de su nacion,
sus compatriotas. Los titulos son un compendio de su programa: Carta que don
Juan Nuriez Vela de Ribera, Clérigo Presbitero, Mestizo, Descendiente de Indios
Gentiles Idolatras del Reyno del Peru, Racionero de la Santa Iglesia Catedral de
la Ciudad de Arequipa, escribe a los llustres Cavalleros Ingas, Provenientes de
la Estirpe Regia de los Monarcas del Peru; y a todos los Indios, y Mestizos sus
Parientes, y Amigos. Madrid, agosto 4 de 1693. De Vs. ms. Pariente, el Mestizo
que mas los estima, Don Juan Nuifiez Vela de Ribera. 2ff por ambas caras, con
un recuadro en la ultima donde da la lista de los miembros de la Inquisicion que
hicieron la consulta de si se admitia a los indios ser ministros del Santo Oficio,
hecha a “nuestro Poderosisimo Inga Don Carlos II Augustisimo Emperador de la
América” y sefialando que se publicé el decreto real que se conformaba con dicha
consulta en 16 de abril de 1693. Era el arranque de su programa reivindicativo por
el honor y el reconocimiento de la nobleza y el vasallaje de la nacion india.

La segunda, fechada el 30 de abril de 1694, a un afio de la primera carta circular
impresa, lleva de encabezamiento casi el mismo rotulo con una pequefia variante, en
lugar de cavalleros Ingas dice cavalleros Indios y al despedirse, en vez de llamarse
mestizo se dice “su mas humilde pariente el indio que mas les desea servir”. Aqui
explicita como y por qué llama Inga al rey, algo que el programa politico y plastico
que sus escritos iniciaran se manifestard en muchas representaciones pictdricas en
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el Pert como lo sefialaron Buntix y Wuffarden (1991). Aqui Nufiez Vela hace una
historia de los incas, basado, dice, en Buenaventura de Salinas y Cordoba, nativo de
Lima, que es el autor mas curioso y exacto a su entender. Cita a Garcilaso y al obispo
Villagémez y termina prolongando la serie de ingas en los reyes.”

Esos impresos que Juan afirmaba haber “esparcido gran cantidad” no fueron
solo sus dos grandes cartas a los caballeros incas o indios, también elabor6 una
carta que un supuesto Bernardo Inga le habria escrito desde Sevilla al inicio de
su estadia en la corte. El raro impreso, que Juan no incorpord en su expediente,
también tuvo una sonada circulacion tanto en el Pert como en México.” Me inclino
a pensar que el tal Bernardo Inga es un nombre supuesto. La carta provendria de
un pedido de Nufiez Vela para que le dé informacion sobre su ascendencia, lo que
hace el ficticio autor, a la vez que se explaya en los linajes indios nobles tanto del
Peri como de México y de sus entronques con nobles hispanos. La informacion
supuestamente pedida era innecesaria, toda la informaciéon la manejaba Nufiez
Vela desde hacia mucho tiempo como hemos visto. Toda la informacioén que en sus
probanzas limefias incluyo el presbitero, se reproduce en el impreso que este hizo
circular a la manera de carta.

Esa fue la manera como Nufiez Vela gestiono la cédula de los honores,
procur6 una posicion honrosa para €l mismo y difundié un programa politico para
su nacion. La maxima victoria que fue la cédula de 1697 coincidié con una severa
advertencia para que se regresara a su tierra. No solo recibié una negativa para
ir a gestionar la canonizacion del aspirado santo indio Nicolas Ayllon, también
fue varias veces requerido para que se regresara a su tierra y tomara posesion
de su racion en Arequipa y no obtuvo la maestrescolia que suplicé, de tal forma
que el ambiente que lo roded no fue el mas amable en su ultima etapa en Madrid.
Efectivamente, seglin agradece en una de sus cartas, los indios de Lima lo habian
hecho capellan de Copacabana, pero no es correcto lo que algunos han afirmado:
que volviera a esa posicion y continuara activando por la elevacion a los altares de
un santo indio. Otro expediente de provision de racion en Arequipa, se incoa en
Madrid, a 25 de noviembre de 1699, ante la vacante por la muerte de Juan Nufiez
Vela. Este inigualable gestor de la indianidad americana muri6 en Espafia o en el
viaje de vuelta en algtin momento antes de aquella fecha.”

75 Las cartas impresas en AGI, Lima 20.

76 Sobre la amplia circulacion de la carta, ver Puente Luna (2018: 243, n. 62); refiere un ejemplar en
la coleccion Betancourt del Archivo Regional del Cuzco. El impreso consta publicado en facsimil
por Macera (2006). Una copia manuscrita se ubico entre los papeles de una obra por terminar del
intérprete zapoteca Patricio Antonio Lopez (ver Mariscal Hay 2014). A propoésito de Lopez, ver el
perfil de este intérprete y autor como embajador de la nacién indiana y los derroteros del mismo
proceso estudiado en este articulo, en su desarrollo en la Nueva Espaiia, en la obra de Peter Villella
(2017).

77 AGI, Lima 14.
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“Como esclavos y no vasallos”: leyendo
la historia intelectual indigena a través de
la historia de esclavitud’

A través de un detallado y profundo
analisis de los cambios traumaticos del
siglo XVII en los Andes rurales, el trabajo
de Luis Miguel Glave Testino ofrece
un armazén para entender las masas de
peticiones por parte de nobles indigenas
de la época. Segliin obras anteriores del
autor, el siglo XVII se caracterizd por
depredaciones reiteradas y renovadas
contra las comunidades indigenas vy,
especialmente, por la transferencia, a través
de la coaccion y la ley, de la propiedad que
estaba en manos indigenas colectivas a un
nuevo sector privado espafiol. En el siglo
XVII, cuando la encomienda desaparecio y
los nuevos empresarios espaioles exigieron
mas poder econdémico, el gobierno virreinal
legaliz6 el robo de propiedad. Al mismo
tiempo, la corona matizé el control sobre
el trabajo indigena: se hizo ilegal el control
privado de los cuerpos indigenas, tanto por
el servicio personal como la esclavitud y
se reafirmaron las expectativas en torno
a los proyectos de mineria, agricultura y
construccion publica. El final del movimiento
que terminé en el pago de tributos con plata
llevo a las comunidades a buscar cualquier

1 Agradezco la asistencia de Paula de la Cruz
Fernandez en traducir este texto.
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mercado disponible. Asi, el siglo XVII, se
conoce como la era de las grandes haciendas
y el trabajo (mal) asalariado que empez6 a
vincular trabajadores indigenas con nuevas
empresas.

Desde esta perspectiva tan amplia,
Glave da voz a los nobles indigenas, que
representaban  comunidades  afectadas
(algunas de ellas en plena rebelion), ante la
corona. Segun Glave, se pueden distinguir
dos etapas en el siglo XVII. En la primera,
los nobles indigenas fueron portavoces de
los intereses de los clérigos, burodcratas
y otros criticos espafloles. Este discurso
“indigenista” surge de criticas hechas
por actores colonialistas que utilizaban
las particularidades de las circunstancias
andinas para dar un sabor local. En la
segunda fase, armados con las herramientas
judiciales que ofrecia la institucionalizacion
de la figura del procurador de indios, los
nobles tomaron control sobre el discurso
y también sobre el proceso de peticionar.
A ese respecto, cuando colaboraban con
espafioles, ya no lo hacian impostando la
voz de otro. Los nobles no siempre tuvieron
¢éxito en cambiar las condiciones de sus
comunidades a través de sus peticiones,
pero, por otro lado, mejoraron su propio
estatus y riqueza al convencer a la corona
de su nobleza.

El marco del ensayo surge de las
premisas coloniales que indican que las
acciones indigenas colectivas fueron,
primero, respuestas a ataques contra sus
derechos y propiedades y, segundo, por lo
tanto, que estaban organizadas de acuerdo
con las etapas coloniales de apropiacion
y opresion. Es decir, Glave analiza las
politicas coloniales y los intentos del Estado
de proteger sus recursos, como forma de

Revista Andina



Luis Miguel Glave: La gestacion de un programa politico para la nacion indiana

garantizar la reproduccion satisfactoria de
su proyecto. Desde este proceso, la nobleza
andina se vuelve consciente no solo de las
crisis comunitarias que seguramente ellos
igualmente sufrieron, sino también de una
forma de pedir ayuda para las comunidades
y, conjuntamente, para su estirpe. Asi, la
“nacion indica” se forma a partir de una
memoria colectiva de lo perdido, por medio
de los escritos de ciertos nobles. De esta
manera se anulaban las lineas de etnicidad
y se favorecia una indianidad “con una
historia y una manera de verse dentro del
reino cristiano”.

En breve, Glave nos ofrece una
prosopografia aguda de las élites de la mitad
del siglo XVII las cuales, colectivamente,
aprendieron nuevas y ventajosas estrategias
que les aseguraron un lugar privilegiado en
la sociedad virreinal. Segun su analisis, se
debe estudiar esta generacion no solo dentro
de las élites nobles de la vasta region andina,
sino también a través de sus conexiones
con oficiales eclesiasticos y burocraticos.
A su manera, los nobles andinos utilizaban
estrategias relacionadas con las de los
nobles mexicanos representados en la
obra de Maria Elena Martinez (2008), que
configuraban sus genealogias como armas
frente a las nociones espafiolas de limpieza
de sangre y descendencia primogénita.
Pero en Lima, y también en Madrid, se
organizaron colectivamente, ordenando
numerosas genealogias cacicales para
obligar a la corona a actuar en lugar de
acudir a cédulas expedidas anteriormente.

La insistencia en la forma en que la
ventriloquia cedié a la voz se entiende
bien. Los agentes reales usaron crimenes
atroces contra comunidades indigenas
para presentar sus visiones de un mundo
colonial en las que imaginaban sus propios
roles preeminentes. El debate tuvo lugar
entre empresarios y oficiales, y no entre
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el indigena y el Estado con la idea de
cambiar sus fundamentos. El aparato del
procurador fue una reforma imperial con
consecuencias imprevistas que termind
proporcionando asistencia legal a élites
indigenas y, en particular, a aquellos con
recursos para realizar el viaje a Lima donde
pudieron intercambiar conocimientos y
practicas. De esta forma, las carreras de la
nobleza indigena ya no estuvieron atadas
a las de los oficiales espailoles que debian
supervisarlos.

Seria interesante considerar el caso
contemporaneco de México, donde la
creacion de un “Juzgado General de
Indios” dentro del virreinato recibid
una gran cantidad de peticiones con un
tenor diferente. En el caso de México, en
vez de pedir privilegios, los indigenas
corrientes pedian amparo, como vasallos
miserables, aconsejados por sus asesores
legales (Owensby 2008, Borah 1983). En
el caso peruano es mds dificil desenredar
las voces de los solicitantes de las de sus
ayudantes legales. La ausencia de una
corte parecida en Lima (el del Cercado
tuvo una jurisdiccion mas estrecha, véase
Borah 1970 y Graubart 2017) elevo el
liston para las peticiones reales y el oficio
del procurador se hizo mas poderoso. En
ausencia de un centro juridico de este tipo
en los Andes, los debates locales sobre el
robo de recursos y poder se trasladaban a
las salas de Madrid y Sevilla.

Mas alla de reconocer este cambio,
sin embargo, debemos pensar mas
profundamente sobre el proceso de
concientizacion de los nobles. Su nuevo
discurso fue solamente un hilo dentro de
un telar mas grande que incluia a la plebe
urbana y los esclavos afroperuanos. A
continuacion, presento algunos de estos
hilos y su importancia cuando analizamos
indios y naciones en el siglo X VII.
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Aunque las peticiones demuestran una
gran transformacion dentro de la sociedad
indigena y en el aparato del Estado, y
también que habia un sentimiento comun
de las ¢lites indigenas frente a este, las
peticiones no indican una criollizacion
en el sentido que conocemos. Los que
se autoproclamaban “indios criollos” de
Lima eran hombres y mujeres nacidos
en esta ciudad que enfatizaron la pérdida
de vinculos con familias rurales y con
la nobleza indigena —los cobradores del
tributo— del ay/lu maternal. Llamandose
“indios criollos” afirmaban que sus
comunidades natales fueron urbanas y
multiétnicas y que, por tanto, ellos no
estaban obligados a tributar a los caciques
de sus padres y abuelos. Construyeron
una nueva forma de identificacion que los
liber6 de las cargas de “ayllus” rurales
alegando que ellos, como le reclamaban
al visitador, habian pagado sus tarifas
y habian hecho sus mitas dentro de los
limites de la ciudad. Es significativo que
los padres tributarios confirmaron la frase
“indio criollo” para los hijos de padres que
esperaban anular las dobles obligaciones
de un migrante (Graubart 2009). Estos
indios criollos fueron los que armaron las
cofradias y cabildos de la ciudad, haciendo
honor a una jerarquia que no dependia de la
nobleza cacical.

En este sentido, la mayoria de los
nobles demandantes entran en la categoria
de los “cosmopolitanos” que, como explica
en su libro José Carlos de la Puente Luna,
eran hombres que viajaban compartiendo
experiencias y que encontraron un segundo
hogar en la ciudad de Los Reyes, la cual
era una encrucijada de oficiales de todos los
rangos, eclesiasticos espafioles y de nobles
indigenas. En los solares del Cercado
construyeron genealogias y conversaban
sobre estrategias legales. Y su sentido de
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justicia, como nos enseflan de la Puente y
Glave, surgi6 tanto de sus preocupaciones
sobre las crisis locales como de la
competencia con los nobles espafioles por
conseguir privilegios.

Pero las obligaciones de residentes
permanentes no nobles en Lima también
produjeron nuevos reclamos politicos, sus
propias naciones particulares. Como nos
ensefia Teresa Vergara, las luchas sobre
los espacios y la mano de obra dentro de
Lima crearon grupos de indios urbanos que
reclamaban autogobierno ante la coercion
y la violencia. A finales del siglo XVI, los
residentes indigenas urbanos se unieron para
afirmar su propia policia y su membresia
en una republica cristiana. Aunque, sin
duda, el arzobispo Toribio de Mogrovejo
siguié sus intereses en el conflicto entre
los indios camaroneros de San Lazaro y
los jesuitas del Cercado, impostando sus
preocupaciones para conseguir sus propios
propositos, ellos también argumentaron que
sus posiciones no debian ser reducidas al
deseo del arzobispo de conseguir feligreses
y poder. La cédula real que reconocid la
“entera libertad” de los indios para vivir
donde quisieran no solo fue un instrumento
del arzobispo, sino también una victoria
de los indios dentro de su posicién como
vasallos.

(Cual fue el efecto de todo este
proceso de organizarse, de demandar
justicia, de gobernarse y pedir espacio
politico dentro de la ciudad? ;Qué tenian
en comun los alcaldes indios de la ciudad,
los mayordomos de las cofradias, los
artesanos maestros y los capellanes de las
parroquias mas indigenas con los caciques
inmigrantes? Es imposible pensar que todos
estos no conversaran en la taberna o en la
iglesia mayor o por las calles que rodeaban
las oficinas del gobierno real donde
trabajaban varios notarios preparando
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papeles legales. Ademas, ;cual fue el efecto
de vivir en una ciudad negra (la poblacion
de Lima en el siglo XVII era tan africana
como espailola)? La mayoria de la gente de
ascendencia africana eran esclavos, incluso
algunos eran propiedad de indios urbanos
y caciques, pero también habia mucha
poblacion negra libre que, junto a los
indigenas, trabajaban los mismos oficios y
espacios.

Se pueden observar las huellas de estos
encuentros en los memoriales mismos que
entregaron los indios nobles. Glave apunta,
por ejemplo, el caso de los “naturales y
vecinos de la ciudad” que buscaron una
escuela para indios para demostrar su deseo
de recibir una educacion de policia cristiana.
A continuacion, ofrezco otros ejemplos que
ilustran cémo las sensibilidades, opiniones
y experiencias de la plebe indigena y negra
influenciaron el discurso de los nobles y las
caracteristicas e imaginacion de la “nacion
indica”.

A lo largo del siglo XVII, la corona no
solo buscé proteger a los indios, sino que
también quiso definir los limites entre el
trabajo libre y el no libre. El periodo en el
que los caciques estaban perfeccionando sus
propias narrativas estuvo profundamente
marcado por la nueva legislacion que
limitd el servicio personal (1609) y que
termind con la practica de esclavizacion
indigena (1672-79). Estas leyes fueron
clave para negociar las formas en las que
los indigenas, como vasallos y naturales,
se diferenciaron de los descendientes
de hombres y mujeres vendidos como
esclavos de Africa, que no eran ni vasallos
ni naturales, y no importaba donde hubieran
nacido. El hecho de que estas leyes fueran
relacionales, es decir, la definicidon de una
dependia de como se explicaba la otra, no
escapo del ojo de los criticos. Por ejemplo,
dos frailes capuchinos en La Habana, en los
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afios ochenta del siglo XVII, criticaron el
trato de esclavos africanos y lo calificaron
de guerra injusta y, de esta forma, afirmaron
que negros como indios tenian derecho a la
libertad (Lopez Garcia 1982).

Los textos de Bernardo de Iturrizarra y
de Pedro Vazquez de Velasco, citados en el
ensayo como casos de ventriloquia, reflejan
claramente estas reformas indigenistas
de la corona. La esclavitud sale como
metafora poderosa para todo tipo de
personas libres, tanto indios como criollos.
Pero, igualmente, las referencias constantes
a la esclavitud sugieren una conversacion
extensa dentro la ciudad entre personas
indigenas y negras sobre determinados
paralelos incomodos de sus condiciones. El
Cercado, como las casonas de los hombres
principales de la ciudad, eran centros de
gestacion de comparaciones estratégicas.

Se ve claramente en el caso de don
Felipe de la Paz Carguamango, capitan
de la infanteria de indios de la ciudad. En
su memorial pidio privilegios pertinentes,
como el de “hombre noble en su género,
descendiente de caciques principales”.
Pero también exigi®é compensacion “‘a
exemplo que a los capitanes morenos y
mulatos se les da el mismo sueldo y a los
naturales los capitanes maece de campo
ni sarjento mayor no se le da ninguno y
acuden ygualmente a todas las cossas que
se ofrescan...” (AGI, Lima 169, flv). Asi,
la experiencia de vivir en Lima, junto con
poblacidén libre y afroperuana, cambié las
expectativas de la nobleza andina.

El segundo caso surge de los memoriales
de 1662, cuando un grupo de caciques firmé
querellas sobre la violencia que sus subditos
estaban sufriendo en la sierra central. Una
queja identifico los obrajes como la causa
especifica y principal de los problemas de
la poblacion. Denunciaban que las ropas
fueron “obradas con la opresion, sudor,
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y sangre de los miserables indios”. Las
quejas apuntaban que los religiosos que
operaban el obraje no pagaban los jornales
y les obligaban a trabajar los dias de fiesta.
Los indios, segin el memorial, preferian ser
esclavos, porque asi los amos los tratarian
como bienes valiosos en lugar de como
objetos descartables.

Los obrajes eran lugares de intercambio
étnico y, por eso, sitios donde se
conversaba sobre libertad y sobre no ser
libre. Hugo Pereyra, en su articulo sobre
el motin obrajero de Cajatambo (1663),
identifica la posibilidad de que empleados
o esclavos negros jugaban un rol esencial.
Es cierto que los rumores de que los indios
pronto serian esclavizados contribuyeron
al levantamiento. Un grupo de esclavos
morenos se encontraron presos en la
carcel de Lima después de participar en
una rebelion en su obraje en 1681 (AGI,
Lima 18). En su propia querella reclamaron
justicia como naturales y, al igual que
los indios, pedian no estar sujetos a la
esclavitud o el servicio personal. En este
sentido, para la plebe de Lima, una “nacion
indica” era el colectivo de gente que no
podia ser esclavizado, que debia recibir
pago por su trabajo, que tenia el derecho a
vivir en un lugar escogido por ellos y que
podia ejercer el derecho de autogobierno.

A lo largo de su distinguida carrera,
Luis Miguel Glave ha hecho grandes
revelaciones sobre las depredaciones del
siglo XVII. Su trabajo nos recuerda que
estos ataques fueron acompaiiados por
reformas protectoras destinadas a apoyar
la capacidad de comunidades indigenas
para sobrevivir. Al mismo tiempo,
proporcionaron un medio para que las
¢lites indigenas se unieran y crearan una
narrativa de si mismos como promotores
de una nacion indica, “por si y en nombre
de los demas naturales de las provincias
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del Pert”. En su interpretacion critica de
los memoriales de los caciques andinos
desde los afios sesenta en adelante,
presenta una red intelectual que formaba
un conocimiento colectivo de un grupo
privilegiado frente a otro, con referencia
a una nacion subalterna. Partiendo de
este ensayo hacia un analisis mas amplio,
nuestro objetivo debe seguir siendo el
introducir las huellas de las poblaciones
indigenas y negras.
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Contender con la “nacion indiana’’

(Cuales fueron la politica y las me-
tas politicas de los hombres migrantes
de la élite indigena en la urbe andina
durante siglo XVII? En su articulo “La
gestacion de un programa politico para
la nacion indiana (1645-1697),” Luis
Miguel Glave ilumina la manera en
que los ambiciosos lideres indigenas
reconstruyeron sus identidades cultura-
les para que estas correspondieran a sus
intereses politicos en la capital virre-
inal de Lima —y también en otros cen-
tros urbanos como Cajamarca, Cuzco
y Trujillo, y en las cortes cosmopolitas
de Espafia.? Glave no propone que es-
tas reconstrucciones fueran un esfuerzo
individual o regional por corregir las
injusticias coloniales; mas bien sub-
raya la manera en que una educacion
comun, las conexiones dentro de gre-
mios artesanales y los vinculos forma-
dos en cofradias parroquiales crearon
colectividades indigenas urbanas en el
siglo XVII. En estos lugares de la época

1 Traducido por Dr. Will Carr.
2 Puente Luna (2018: 8-9).
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colonial o la temprana edad moderna,
andinos de etnicidades distintas em-
plearon protecciones que compartian
como vasallos dentro de los tribunales
coloniales para revisar relatos histori-
cos y articular sus futuras aspiraciones
como una nacién indiana. De manera
creativa, Glave emplea una serie de
“cédulas de los honores” (que se en-
cuentran mayormente en el Archivo
General de Indias) para reinscribir la
agencia legal andina como un discurso
politico de nacionalismo panincaico y
rebelion anticolonial. Como resultado,
Glave elabora un “programa politico”
de la nacién indiana que incluia las rec-
lamaciones de los hombres indigenas
de élite por el reconocimiento de su as-
cendencia noble y, por consiguiente, la
posibilidad de entrar en la universidad.
El plan unificé a los andinos de élite y
de las clases inferiores, que pedian que
se moderara el cobro de tributos y que
se abolieran tanto el sistema de la mita
como el robo de salarios en las minas y
obrajes. El analisis de Glave se expresa
en su montaje. Nombrando estas ac-
ciones colectivas, Glave redenomina el
albedrio legal como labor politica y nos
hace enfrentar la posibilidad de un cu-
erpo politico indio, unificado y notable-
mente extendido por todo el intricado
aparato juridico de las cortes coloniales
transatlanticas.

Glave expresa una vision inspira-
dora de un colectivo indio politizado.
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Desmiente una interpretacion he-
gemonica del albedrio legal indigena,
para subrayar la vision colectiva de una
vanguardia indigena. Segln el autor,
las redes de caciques establecidas en
Lima hablaron por “toda la honra de su
nacion”. Glave esboza la colaboracion
entre lideres indigenas para invertir en
viajes transatlanticos, representar otras
regiones y crear una memoria indigena
compartida. Como resultado, Glave
logra demostrar como los lideres andi-
nos emplearon instituciones coloniales,
como las protectorias que tenian como
proposito controlar sus comunidades
correspondientes, para abogar por me-
jores condiciones para todos. Sin em-
bargo, lo mas importante es que Glave
demuestra que, al mudarse de las re-
ducciones a la ciudad, los indigenas
se alejaron del esquema colonial ar-
raigado en los sitios rurales indicados.
En ese contexto aparecieron nuevos li-
deres. Asimismo, colectivos indigenas
dirigidos por lideres autoproclamados,
capitanes milicianos y caciques popu-
lares, lucharon por causas urbanas vy,
de mayor importancia, panindianas. El
autor del articuilo encuentra un factor
critico para la unién indigena en el sig-
lo XVII. El hecho de que los migrantes
se identifiquen como herederos incai-
cos permitié que los lideres indigenas
dirigieran peticiones al rey en Madrid
en nombre de “todos los naturales del
Pertt”. Sin duda, las comunidades indi-
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genas se habian separado por conflictos
regionales en torno a las conquistas
militares espafiolas del siglo X VI, tanto
como por las continuas disputas étni-
cas sobre terrenos y derechos de agua
que siguieron sin resolverse en el siglo
XVIIL. Una colectividad indigena fue,
por lo tanto, un logro significante.
(Cuén radical fue el programa de la
Nacion Indiana a quiénes beneficio? El
trabajo de Glave se centra en los de la
¢lite indigena que pudieron reivindicar
honores nobles en las cortes coloniales.
Sin embargo, menciona a los milicianos
africanos y de ascendencia africana que
se unieron a los indigenas que habian
emigrado a ciudades del siglo XVII
como Lima. Lejos de constituir una
presencia minoritaria e insignificante,
la gente africana y de ascendencia af-
ricana formaban el cuarenta por ciento
de los habitantes de ciudades costeras
y representaban una fuerza significante
en los centros urbanos del altiplano du-
rante el siglo XVII.* En Lima, Trujillo,
y otros lugares andinos, los lideres indi-
genas sirvieron al lado de milicianos de
ascendencia africana, hicieron proce-
siones en fiestas publicas con cofradias
de gente de ascendencia africana, y
vivieron en centros urbanos entre veci-
nos libres de ascendencia africana.* A
pesar de esto, segin Glave, la nacion

3 O’Toole (2012: 9), Tardieu (1998: 9).
4 O’Toole (2012: 104, 112), Graubart (2017:
15).

N° 56, afio 2018

indiana no incluy6 a los africanos ni
a sus descendientes. Ademas, Glave
relata la manera en que los lideres in-
digenas y sus representantes legales se
refirieron a prohibiciones y debates en
curso respecto a la esclavizacion de in-
dios que habia comenzado en el siglo
XV. Los lideres indigenas exigieron la
liberacion de la “esclavitud” impuesta
por los duefios de minas y los hacen-
dados. Se trataba de una esclavitud
permitida por oficiales coloniales que
destacaba por la usurpacion de tierras,
labor y personas. Pero ;qué significaba
esa retorica sobre la esclavitud en el
contexto de la adquisicion material de
cuerpos negros? Los mismos lideres
indigenas que pidieron que la corona
pusiera fin a su “esclavizacion”, emple-
aban o eran duefios de africanos y sus
descendientes que habian sido compra-
dos, vendidos y comercializados como
objetos de propiedad. Lideres indigenas
que exigieron proteccion de la esclavi-
tud simultdneamente sacaron provecho
de una economia colonial en la que
la cosificacion de gente negra como
propiedad jugd un papel fundamental.
La nacion indiana, por tanto, distin-
gui6 entre la inhabilidad de la corona
por proteger de la esclavitud ilicita a la
gente indigena como vasallos y el mer-
cadeo justificado de cuerpos negros que
fluyo por el Caribe, cruzo el istmo pan-
amefio y bajo por las rutas comerciales
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andinas durante el siglo XVIL.

La problematica revolucionaria de la
nacion indiana, sostengo yo, estriba en
la construccion colonial de un cuerpo
politico inca. Glave explica que, para la
gente indigena, la idea de una colectivi-
dad incaica popular representaba una
posibilidad de unificacion. Sin duda,
la identidad inca aumentd en el siglo
XVIII bajo los estandartes multiétnicos
de Tupac Amaru y, ademas, en la prolif-
eracion de cuadros que representaban la
genealogia de los soberanos incas que
atrajeron el apoyo popular.® Sin embar-
go, en el siglo XVII, la ¢élite indigena
optd por emplear simbolos incaicos, a
fin de defender privilegios nobles como
la exencidon del pago de impuestos o
tributos.” Como indica Carolyn Dean,
la nobleza inca de Cuzco uso6 la mas-
kapaycha para demostrar publicamente
su estatus, encargaron pinturas que
representaban a individuos como per-
sonas de real linaje inca y elevaron peti-
ciones a la corona por escudos reales
para reivindicarse como descendientes
de emperadores inca prehispanicos.®
Estos medios “transculturados” de sim-
bolos nobles tradujeron de manera ad-
ecuada a “la autoridad andina en térmi-
nos europeos” [“Andean authority into
European terms”]. Como explica Tom
Cummins, la élite de Cuzco hizo la per-

5 Bryant (2018: 54-59), O’Toole (2012: 41-42).
6  Lowry (1991: 51), Walker, Ch. (2014; 49-50).
7  Dean (1999: 103).

8  Dean (1999: 113, 150).
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fomance de someterse a la conquista es-
pafiola representando visualmente a los
monarcas espafioles como sucesores a
los soberanos inca.’ La identidad inca,
por tanto, sirvié como medio de control
colonial en el siglo XVII. Los lideres
incas reivindicaron sus puestos nobles
en servicio a los monarcas espafioles.
Como mediadores entre la corona y los
plebeyos indigenas, los incas cuzque-
fios del siglo XVII aseguraban un or-
den colonial y mantuvieron su linea de
sangre como evidencia de su autoridad
politica.

Glave distingue claramente entre
la construccion del inca en Lima —una
ciudad colonial- y el argumento per-
suasivo que hace Carolyn Dean por
una hegemonia inca en Cuzco, la anti-
gua capital inca. Es mas, en la capital
metropolitana y virreinal, los indigenas
reconstruyeron su identidad y sus alian-
zas colectivas.!® Por otro lado, los indi-
genas de Cuzco siguieron luchando con
el legado y la politica de un linaje inca
por lo menos hasta el siglo XIX.!" Pero
el contraste entre los incas conserva-
dores de Cuzco y los revolucionarios de
Lima no se explica simplemente como
variantes opuestas de una geopolitica
andina. En el siglo XVII, los indigenas
hicieron legible un linaje inca dentro
de instituciones coloniales espafio-

9  Cummins (1991: 223).
10 Vergara (2015).
11 Dean (1999: Chapter 9).
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las desde su posicion como indios. Es
decir, que Unicamente los que reivin-
dicaron su lugar dentro de la Republica
de los Indios tenian derecho a reclamar
su union como inca. El linaje inca facil-
it6 a la élite indigena el hacerse legible
para las instituciones coloniales, de-
marcando, sin embargo, una linea clara
entre la indigeneidad y la negritud.

La nacién indiana fue exclusiva de-
bido precisamente a la promocioén in-
digena de una identidad panincaica. Es
decir, la problematica restrictiva de la
identidad inca y el defecto en su poten-
cial radical en el siglo XVII no se de-
bia necesariamente en sus creadores ni
tampoco a la distincion entre la manera
en que los migrantes andinos y urbanos
imaginaban su identidad comiin versus
las lineas que la élite inca de Cuzco
deseaba mantener. El problema de la
nacién indiana estribaba en la logica
de sus reivindicaciones genealogicas.
Como comunica claramente Glave,
“nacioén” no significaba el Estado mod-
erno. En la temprana edad moderna, el
término “nacién” se empleaba en las
cortes, en didlogos cotidianos y en el
mercado de la trata transatlantica. Facil-
mente restrictivo, el término “nacidén”
era un medio de categorizacion que
definia quiénes pagaban tributo, quié-
nes se podian vender como objetos y
quiénes podian gobernar. Es decir, que
la “nacion” de un individuo determin-
aba sus oportunidades y sus limitacio-
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nes en un temprano mundo moderno y
colonial como esclavo negro o vasallo
indio. Hasta los colonizadores se veian
sometidos a los limites de “nacion”,
puesto que los criollos reivindicaban
su derecho a gobernar sin importar que
nacieron bajo las estrellas del hemisfe-
rio sur y a pesar de que se criaron con
la cocina americana y no la europea.'?
A fin de cuentas, “nacién” connotaba
un origen comun o “lugar de nacimien-
to y linaje tanto como lengua y cul-
tura” compartidos [shared “birthplace
and lineage as well as language and
culture”].’® Como resultado, nombrar
la “nacion” de una persona equivalia a
mantener la frontera entre los cristianos
viejos y los impostores dentro del catol-
icismo. Delinear la “nacidén” era invo-
car las divisiones que construyeron la
limpieza de sangre o los cimientos del
sistema por el que algunos reclamaban
puestos en las instituciones guberna-
mentales de la colonia, los privilegios
de los nobles y la base juridica para la
libertad que se basaba en los derechos
naturales." Glave sostiene que los li-
deres indigenas de la urbe dieron nueva
forma a la memoria del pasado inca para
abogar por un “orden social alternati-
vo,” incorporando las reclamaciones de
una emergente colectividad migrante.'

12 Martinez (2008: 192).

13 Martinez (2008: 153), Estenssoro Fuchs
(2003: 376, nota 6).

14 Martinez (2008: 153-155).

15 Martinez (2014: 193).
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Aun asi, ;quiénes cabian dentro de esta
conceptualizacion de una nacion indi-
ana? ;Como podia abarcar la nacion in-
diana a los que no podian demostrar un
pasado prehispanico inca?

Glave traza la creacion andina de
una nacién indiana desde una revision
de las protecciones coloniales de los
indios. Es mas, al reelaborar el sig-
nificado de la categoria colonial “in-
dio”, los andinos urbanos entraron en lo
que Ann Stoler denominaria practicas
epistémicas que reformaron ontologias
coloniales.'* Mediante la reelaboracion
el significado de “indio” y también al
crear documentos, entablar demandas
y reunir archivos, los lideres indigenas
reconstruyeron su posicion colonial.
Los indigenas urbanos pudieron rede-
nominarse a si mismos. Ya no eran de
casta indio, sino de la nacidn indiana.
Al revelar estas reclamaciones politi-
cas, Glave promueve la posibilidad
transformativa de la subjetividad y, mas
importante aun, la oportunidad radical
ofrecida por la autocategorizacion col-
ectiva.

Sin embargo, ¢es posible redenomi-
narnos a nosotros mismos y borrar asi
nuestro privilegio estructural? La co-
rona espafiola ofrecia proteccion a los
indigenas de las Américas por su vasal-
laje leal. Como “indios”, los andinos
defendian la tierra y el liderazgo que
mantenian en sus reducciones, tanto

16 Stoler (2010: 4).
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como las jurisdicciones urbanas que
les habian sido asignadas y que ellos
habian reivindicado. En estos espacios
coloniales, los indigenas reconstruyeron
su indigeneidad, pero a la vez reificaron
reclamaciones indias. Los arrieros indi-
genas en los valles costeros de la region
de Trujillo criminalizaron a los africa-
nos y a sus descendientes para defender
su propia posicion como indios.!” En
una defensa mas explicita del privilegio
indio, los arrieros indigenas tomaron su
lugar como indios para controlar pues-
tos politicos rurales en la costa norte
del Peru.'® Asimismo, los lideres del ca-
bildo del Cercado de Lima se hicieron
valer como oficiales elegidos plebeyos,
pero que representaban Unica y exclusi-
vamente a los indios.!® Para proteger sus
puestos, los lideres indigenas, entonces,
llegaron a ser algunos de los muchos de-
fensores del orden urbano que apoyaban
la “ciudad letrada” contra las castas sin
categorizacion o la poblacion africana e
indigena que no tenia amo.”* A medida
que los migrantes andinos transforma-
ron estos espacios coloniales, siguiendo
asi la aseveracion de Stoler de que estas
ontologias coloniales no podian per-
manecer fijas, los indigenas lucharon
por preservar los privilegios de su pro-
pio lugar colonial. Glave reconstruye

17 O’Toole (2017: 105-106).

18 O’Toole (2017: 108).

19  Graubart (2017: 36).

20 Rama, Lettered City ([1984] 1996: 13),
Graubart (2017: 33).
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el cuerpo politico de la nacion indiana
desde una relectura perspicaz de actos
judiciales indigenas que, sin embargo,
reinscribieron el orden racial de la co-
lonia.

Sin duda, como explica Glave de
manera magistral, los migrantes indige-
nas urbanos reescribieron las leyes de
proteccion colonial como una politica
de reivindicacion nacional. Es decir,
que los indigenas que reelaboraron las
protecciones coloniales de indios para
establecer su propio cuerpo politico,
la nacion indiana, también delinearon
a los indios como beneficiarios de la
vision revolucionaria. Glave describe
una vision para la libertad andina for-
mada de una experiencia colectiva de
explotacion colonial que, reelaborada
de manera creativa, se hace la base de
la resistencia colonial. Pero los indi-
genas construyeron una definicion de
la libertad de la nacién indiana distin-
guiendo a los africanos y sus descen-
dientes, quienes fueron categorizados
como personas que podian ser compra-
das y vendidas como objetos de propie-
dad. Segin Glave, la nacién indiana
imagin6 su liberacion declarando que
sus miembros no querian ser tratados
“como esclavos” y exigio sus jornales.
De acuerdo con esta definicion provi-
sional, la nacion indiana sugirié6 que
la gente esclavizada era la que no co-
braba jornal. Esta gente, tanto dentro
del marco colonial de la proteccion de
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indios como del de la reivindicacion
revolucionaria de la nacion indiana, no
merecia ser pagada, representada por
lideres, ni reconocida en las cortes met-
ropolitanas. La nacion indiana, por tan-
to, existia separada de los que estaban
esclavizados y ligados a la esclavitud.
Manifestando de manera magni-
fica lo que se puede revelar con afos
de meticulosa e inspirada investigacion
en los archivos metropolitanos, Glave
(como muchos historiadores, y yo en-
tre ellos), sin embargo, interpreta las
reivindicaciones de la nacidn indiana
a través del registro judicial. De un
modo similar, Bianca Premo demues-
tra como los zapotecas de Oaxaca y
los lideres indigenas de la costa norte
del Perti construyeron una version de
acaecimientos pasados como la base
del derecho consuetudinario nativo
que encajaba dentro de las expectativas
juridicas de los espafoles.”! Ademas,
Karen Graubart ha explicado como los
indigenas de Mesoamérica y los Andes
ejecutaron justicia cotidiana interpo-
lando o empleando su propio sistema
de derecho consuetudinario.”> Desde
este espacio juridico del “indio”, José
Carlos de la Puente Luna ha articulado
como los viajeros cosmopolitas indi-
genas transformaron sus identidades
con el acto de pedir méritos, honores y
ayuda en la corte espafiola. A principios

21 Premo (2017: 179, 189).
22 Graubart (2017: 221).
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del siglo XVI, al demostrarse mas cris-
tianos, ordenados y disciplinados que
sus conquistadores espaiioles, los incas
nobles y conversos podian cuestionar,
como ha sugerido Gonzalo Lamana, la
justificacion de la soberania de la coro-
na en las Américas.” Por otro lado, ya
para el siglo XVII, los lideres indigenas
producian actos juridicos con mayor
frecuencia y sus actividades judiciales
eran un modo de reproducir el orden co-
lonial.>* La nacion indiana, pues, se vio
limitada durante el periodo colonial por
la ey, pero quizas aun mas por las insti-
tuciones coloniales que dejan su huella
de manera tan clara en los archivos.
Los reglamentos de los gremios, las
milicias, las parroquias y las cofradias
enfatizan la nomenclatura exclusivista
de las divisiones coloniales. Es mas, los
que se adhirieron a las normas de las
ontologias coloniales fueron premiados
con ascender por los escalones dentro
de estas organizaciones prominentes.
En la practica, sin embargo, la ciu-
dad de Lima (tal como otras regiones
de las Américas) hervia con el inter-
cambio cosmopolita de regionalismo
andino, memoria inca, tradiciones
ibéricas y costumbres del occidente y
medio occidente de Africa. La nacion
indiana trataba con cofradias como
Nuestra Sefiora de los Reyes, fundada
en la iglesia de San Francisco en Lima.

23 Lamana (2008: 180-181).
24 Puente Luna (2018: 13).
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Aquella estaba constituida de gente que
se denominaba como bran, terranovo,
jolofo, mandinga, y se identificaba con
otras castas de Senegambia en la costa
occidental de Africa.’ Reconocidas por
muchos indigenas, estas distinciones de
casta o nacion de la diaspora africana
se desbordaban en los espacios publi-
cos como cuando las cofradias con-
golenas hacian procesion con su rey y
reina, quienes bailaban y representaban
batallas, adornados de alhajas de plata
y llevando cada uno en la mano un
cetro, con otras insignias de su cargo.?
Con escasa obligacion de defender a
su nacion, la gente de la diaspora af-
ricana transformo el lugar de su casta
en las Américas.”’” En los Andes, los
africanos establecieron alianzas con
otros que hablaban su lengua, pero
también crearon filiaciones con hom-
bres y mujeres, sin tomar en cuenta su
origen, con quienes habian sobrevivido
el trayecto desde Africa. ;Qué cuerpo
politico, pues, pudieron haber formado
los africanos, andinos e ibéricos de la
ciudad cosmopolita de la temprana edad
moderna, puesto que la nacion, tal como
la republica colonial, carecia de centro?
Como ha demostrado Karen Graubart,
los indigenas de Lima y Trujillo trans-
formaron sus identidades apropiandose
del vocablo colonial “criollo” para in-

25 Graubart (2012: 14).

26  Walker (2014: 313), Arrelucea Barrantes
(2009: 151).

27 O’Toole (2007: 28-29).
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dicar sus posiciones urbanas.?® En estos
espacios creadores, como ha revelado
Glave, ;podia un imaginario cosmo-
polita contender con la Nacion Indiana
y escaparse asi de la fuerza centripeta
de las ontologias coloniales?
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Cuando Luis Miguel Glave analizo
las curiosas trayectorias de dos caciques
lambayecanos, don Carlos Chimo y don
Andrés Ortega Lluncon, en su articulo
de 2008, menciono la ‘“naciente nacidn
indiana” (98). Aunque fuera muy
impresionante el hecho de que don Rodrigo
Rupaychagua, un cacique de Huamantanga,
ubicada a mas de 500 kilometros de
Lambayeque, encargara su carta a Chimo,
aquella indicacion del autor la tomé con
cierta precaucion en mi primera lectura;
seguramente Glave ya tenia algunas
razones para suponer esta colectividad de
indios con su vasta experiencia de estudio,
pero yo senti la necesidad de acumular mas
pruebas.!

El articulo de Glave que motiva el
presente comentario trata de esa colectividad
directamente y, me parece, presenta las
pruebas que hacian falta. Los documentos
que consulta el autor nos cuentan coémo
muchos caciques, especialmente durante
las décadas de 1650 y 60, se reunieron en
Lima y desarrollaron sus reivindicaciones.
Ellos, que eran representados por varios
“caciques gestores”, parece que estaban
creando una nueva identidad no solo en
el nivel concreto, sino también en el nivel
abstracto o simbdlico. En el primer caso,
al institucionalizarse y jerarquizarse a si

1 Hay que advertir que la dicha indicacion en si no
era el argumento principal en aquel momento,
como si lo era visualizar la trama politica virreinal
en torno a los viajes de los caciques lambayecanos.
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mismos a través del pedido de honores,
oficios militares y por medio de Ia
educacion; en el segundo, por los usos de
su discurso colectivo en el que pretendian
representar a “todos los indios del Per”.?
En este sentido, Glave si pone en evidencia
la gestacion de la identidad indigena
general. Por mi parte, quisiera presentar
mis comentarios en torno a la parte que
corresponde a las décadas entre 1640 y
1660, época de la que yo podria hablar
sobre la base de las fuentes.

Dos grandes contribuciones que veo en
este articulo radican en visualizar las redes
de los lideres étnicos hasta cierto grado y en
aclarar el famoso, pero todavia enigmatico
alzamiento frustrado hacia 1666 y el
contexto que lo rodea.

Del primer punto, entre las cuantiosas
informaciones nuevas que muestra el autor,
meresultaron especialmente impresionantes
las de Lucas Tancun y Pedro Chafo Zabana.
Tancun aparecid en la carta encargada a
Chimo por Rupaychagua (AGI, Lima 15,
1647 Jun 13). Segiin Rupaychagua, ¢l supo
del viaje de Chimo por Tancun. De este
documento, y de aquel articulo de 2008, no
sabemos nada mas que Tancun era “colegial
del Cercado”, aunque el apellido Tancun
suena algo nortefio. En este articulo, el
autor se refiere a un documento de poder
encargado al famoso cacique de Jauja,
Geronimo Lorenzo Limaylla, fechado el
30 de noviembre de 1666 en Lima (23). El
documento es importante porque muestra la
conexion entre los caciques de la costa norte
y los de Jauja y Tarma. Pero igualmente es
importante porque aqui aparece el nombre
de Tancun otra vez, ya como el “cacique
principal y gobernador del pueblo de
Olmos”. Asi, ahora podremos suponer que

2 Aesta hipertrofia en el sujeto, Puente Luna (2018:
159, 191, 199) le presta atencion también.
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Rupaychagua y Tancun tuvieron contacto a
través de su colegio, el del Principe en el
Cercado, y que Chimo y Tancun lo tuvieran
en la costa norte y en Lima.

Pedro Chafo Zabana, el -cacique
principal de Lambayeque, hizo al menos
cinco peticiones al Rey entre 1668 y
1670 para lograr sus objetivos personales
(AGI, Lima 26). Aunque Chafo Zabana se
refirid en sus peticiones a Chimo, Ortega y
Nicolas Flores como precedentes exitosos,
sus documentos no nos dan cuenta de la
relacion que Chafo tuvo con otros caciques
contemporaneos. De ella cuenta el hallazgo
del autor (AGI, Lima 259, n° 10), en el
que Chafo Zabana presentd su testimonio
para el otro cacique viajero, Francisco de
Heriza Paz Carhuamango. Asi, me parece
que habria muchas posibilidades de que los
caciques de cada provincia se comunicaran
y se reunieran en Lima y en la metrépoli de
la Monarquia.

Sobre el motin indigena de 1666, me
parece muy importante que Glave preste
atencion a la presencia de Diego Lobo y
analice otras fuentes para captar el escenario
en torno al motin. Ese denunciante Lobo,
cacique de Olmos, fue un miembro de
indios memorialistas. Asi, ya es obvio
que las nuevas élites indigenas en Lima
no eran desconocedoras del movimiento
rebelde alrededor de ellos. Su analisis del
expediente sobre el levantamiento de indios
en Atunjauja (AGI, Lima 259, n® 11/2), con
una serie de documentos redactados en
Lima (AGI, Lima 17), nos da cuenta del
alcance geografico que podria tener el motin
indigena. En un sentido, este articulo pone
un término a la atencion a esta sublevacion
misteriosa que Glave ha mantenido a partir
de su clasico estudio sobre la crisis general
del siglo XVII ([1986] 1989).

Reconociendo su enorme contribucion,
ahora quisiera presentar mis preguntas y
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dudas. Se trata del panorama del alzamiento
alrededor de 1666 y la interpretacion de
ello. Primero, me pregunto si es pertinente
entender algunas de las agitaciones indigenas
que salieron a la luz en ese tiempo como
un resultado de “lo infructuoso de las
campafias legales y de la normativa a favor
de los derechos de los naturales” (26). En
otras palabras, todavia me quedan dudas de
hasta qué punto podriamos ver una relacion
causa-efecto entre una serie de campafias
legales y los motines. Estoy de acuerdo con
la indicacion en si del autor acerca de que
la desesperacion causa la violencia. Asi,
la propia Audiencia lo reconoci6 el 16 de
febrero de 1667, lo cual el autor no pasa por
alto: “que ni les desesperen las molestias,
ni alienten los favores y las armas” (29 y
AGI, Lima 17). Igualmente, es casi seguro
que las autoridades espafiolas vieron una
continuidad entre las revueltas en Churin,
Tucuman y Lima (ademas de Jauja,
Huancavelica y quizés Puno) y una misma
amenaza entre ellas. Pero el hecho de que
los espafioles asi lo entendieran es una
cosa, y otra es como se vincul6 cada una de
esas revueltas entre si. Necesitariamos, por
ejemplo, examinar la conexién concreta
entre los indios en Churin y el grupo de los
caciques que encabezaron la campaiia legal
en Lima.

Con su analisis de la causa seguida por
Pedro de Garay en Atunjauja (AGI, Lima
259, N° 11/2), que fue muy probablemente
un efecto secundario de lo que pasé a
fines de 1666 en Lima, y del interesante
y misterioso documento encontrado por
Hugo Pereyra en Huancavelica, Glave
extiende mucho el alcance que podria
tener aquel frustrado tumulto en Lima
(30-33). Estas dos interesantes fuentes, sin
embargo, nos invitan a nuevas preguntas.
Quisiera resaltar a dos caciques que
aparecen en ambas fuentes: Lucas Pariacho
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(Poma) y su tio Francisco Caceres. En la
pesquisa hecha por Garay son de “Taraco
en Asangaro y Asillo”: asi nace una
posibilidad de vinculacién con el cacique
de Asillo, don Bartolomé Tupa Hallicalla,
de quien el autor encontr6 un testimonio
de 1673 que afirma su participacion en la
confabulacion de Lima (Glave 1989: 297-
298). Por otra parte, en el documento de
Huancavelica, Pariacho y Caceres aparecen
como los caciques de Pusillan.® Salvo su
lugar de origen, en ambos documentos
ellos coinciden en los siguientes puntos:
Lucas Pariacho estudiaba en Lima e hizo
el pedido de la genealogia a su tio y a su
padre, y en el tono pesimista de la respuesta
de Caceres a su sobrino de permanecer en
Lima en lugar de volver a su tierra. Creo
que Pariacho y Céceres en estas dos fuentes
son la misma persona. Entonces, ;como
debemos interpretar o entender la diferencia
entre Taraco y Pusillan?

Otra duda a la que deseo referirme
se encuentra en torno al testimonio que
aparece frecuentemente en la inspeccion
hecha por Garay: “en Puno los indios
ya se habian alzado”. ;Este alzamiento
sucedié efectivamente? Creo que todavia
nos faltan pruebas documentales para
afirmarlo. Por supuesto, el propio hecho
de que los indios en Jauja compartieran
el rumor del alzamiento en Puno tiene
mucha significacion. Pero, repito, debemos
examinar el rumor y la existencia de
tal suceso de violencia por separado.
Por ejemplo, ¢no habria posibilidad de
que los indios se refirieran voluntaria o

3 Sobre este toponimo, “Pusillan”, Pereyra supone
que se puede tratar de un lugar en el hinterland
arequipefio, aunque no se sabe, en la actualidad,
en donde se sitila en términos geograficos; es
decir, solo tenemos como unica referencia de este
posible lugar la mencion en este documento que
ha encontrado Pereyra en Huancavelica.
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involuntariamente a la violencia que estaba
agudizandose alrededor de Laicacota?
Franklin Pease, en 1985 vio y
afirmé la existencia de una resistencia
(pan)andina alrededor de la confabulacion
de 1666 en Lima (267). Glave lo afirmé
(1989: 200) y lo sostiene también en este
articulo. Creo que hay que ser un poco mas
prudentes al afirmarlo. Quisiera emplear
el comentario de Nicanor Dominguez,
quien estudi6 detenidamente el alboroto
de Laicacota en su tesis doctoral. Cuando
analiz6 a Bartolomé Hallicalla y aquel
testimonio contra Hallicalla en 1673,
Dominguez dio una respuesta negativa
sobre la posibilidad de que Hallicalla
tuviera vinculos con la confabulacion
de Lima, por causa de la escasez de las
fuentes. Igualmente, citando el hecho
de que aun la gran rebelion de Tupac
Amaru se extendio (solo) a las provincias
surandinas integradas econdémicamente a
través de mitayos, Dominguez duda que
hubiera podido existir/establecerse una
red panandina anticolonial hacia la mitad
del siglo XVII. En torno a Hallicalla,
Dominguez piensa que una conspiracion
regional surandina “would have made
more sense” que una conspiracion de
caciques panandina (71-72). Como Glave
ha demostrado en este articulo, en aquella
época estaba emergiendo el discurso o la
idea de panandino o de “todos los indios del
Perti”. Sin embargo, todavia no sabemos
como aquellos lideres étnicos, como una
comunidad fisica y actual, enlazaron varias
regiones en los Andes. Asi, nos queda
investigar “what would have been the
mechanisms of contact and coordination, of
security and secrecy of such a remarkable
endeavor [de confabulacion o red
panandina]” (Dominguez: 71).
Igualmente, creo que nos falta aclarar
el contorno o perfil de aquella liga de
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caciques. Me es dificil suponer que
tantos caciques pudieran unirse siempre
en sus caminos de reivindicacion. Es
decir, me pregunto si no habria varios
otros caciques e indios a los que no se
les permitio integrarse a aquella liga que
intentd institucionalizarse y jerarquizarse
a si misma. Podria ser que los indios que
no pudieron aprovechar la campana legal
para su reivindicacion dejaran Lima o
que decidieran considerar la violencia,
después de su “desesperacion”. ;Coémo fue
la solidaridad de la liga cacical en Lima?
(Hubo quiza varios grupos cacicales? En
este sentido, quisiera preguntar al autor si
los indios convocados en la causa seguida
por Pedro de Garay en Jauja, mencionaron
algunos nombres de “caciques urbanos”
en Lima que aparecen en aquella serie de
documentos y memoriales conservados
(AGI, Lima 17).

Para concluir, como un paso para
entender el caracter de la liga de los
caciques y de una supuesta serie de
alzamientos hacia 1666, quisiera proponer
que se investiguen las historias de muchos
caciques cuyos nombres se hacen claros
en este articulo, no solo en el contexto
urbano de Lima, sino también en el
contexto local. Sobre Rupaychagua de
Huamantanga (Charles), Limaylla y otros
de Jauja (Puente Luna 2007), Luis Macas de
Huarochiri (11) y Chimo y Ortega Lluncon
de Lambayeque (Glave 2008, Puente Luna
2018), sabemos que casi todos tuvieron
conflictos de intereses en sus pueblos vy,
por otro lado, ellos tuvieron actividades
mas colectivas en Lima o en Madrid.* Y es
que sus contextos locales complementara

4 Sobre el contexto local al que estuvieron
supeditados los caciques, ver la observacion de

Puente Luna (2007: 191-192).

Revista Andina



Luis Miguel Glave: La gestacion de un programa politico para la nacion indiana

nuestro entendimiento del panorama
historico en que vivieron aquellos caciques.
Por ejemplo, el estudio minucioso de
Puente Luna, que se acerco a Salvador
Surichac (Cusichaqui) con las fuentes
en Jauja, nos ayuda a ver este “eje de las
confabulaciones” (31) de distinta manera.
Es decir, Salvador, mas que haber intentado
la rebelion desde el principio, posiblemente
decidié apostar a la noticia de alzamiento
por “desesperacion”, después de seguir
siendo inferior en la lucha por el poder en
Atunjauja (Puente Luna 2007: 240-241).°
Esta imagen de Salvador me hace recordar
la imagen de José Gabriel Condorcanqui
vividamente redibujada por David Cahill.
Antes de finalizar, en este punto quisiera
agradecer a Luis Miguel Glave por haber
producido un estudio que nos inspira tanto
y que continuara inspirandonos.
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Los indios urbanos y la gestacion
de la “nacion indica”

Una de las principales contribuciones
del articulo de Luis Miguel Glave es
que presenta a la poblacion indigena,
en particular a sus élites, como sujetos
politicos. Se trata de un estudio de historia
politica y cultural ubicado en la ciudad de
Lima entre los afios 1645 y 1697, periodo
que el autor considera, clave porque habria
sido el de la gestacion de una identidad
colectiva indigena identificada como Ia
“nacion indica”. A inicios de la década de
1990, Lyn Lowry dedic6 su tesis doctoral
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a este tema destacando el papel de los
indios urbanos en este procesol'. El gran
aporte del articulo de Glave consiste en
resaltar la participacion de las élites rurales
y en identificar etapas en la formacion de
la identidad colectiva indigena. Basado
en el analisis de los memoriales indigenas
que llegaron a la corte, el autor propone
que el proceso se inicia cuando caciques
de diversas regiones se trasladaron a Lima
para reclamar por el gran despojo de sus
tierras producto de las composiciones
de mediados del siglo XVII. El articulo
muestra como a lo largo de todo el periodo
las élites indigenas contaron con el apoyo
de curas, letrados y autoridades espafiolas
en la defensa de sus causas, pero destaca
el transito de una dependencia casi total
que las élites indigenas tenian de sus
aliados, “etapa de la ventriloquia”, a una
cada vez mayor autonomia para elaborar
sus demandas y, en algunos casos, llegar
a presentarlas personalmente en la corte.
En ese sentido, el estudio confirma
la capacidad de accion de las élites
indigenas, su conocimiento de la cultura
espafiola, en particular del sistema legal,
y la capacidad de las élites rurales para
articular los reclamos de las poblaciones
que tenian bajo su control con sus propias
demandas de busqueda de poder, autoridad
y reconocimiento. Comentar en detalle y
en su totalidad este articulo tan sugerente
y bien documentado resulta imposible en el
corto espacio del que se dispone, por lo que
voy a limitar mis comentarios a algunos
aspectos relacionados mas directamente
con el campo en que se ubica mi propia
investigacion. Me referiré, sobre todo, a los

1 Lowry, Lyn 1991. Forging an Indian nation:
Urban Indians under Spanish colonial control
(Lima, Peru, 1535-1765). Tesis Ph. D. University
of California-Berkeley.
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planteamientos presentados por Glave en
torno a los indios principales que residian
en la ciudad y a su participaciéon en la
gestacion de la “nacidn indica”.

Un primer aspecto que me interesa
destacar es la presentacion de Lima como
una ciudad con una dinamica poblacion
indigena. Aunque ha quedado atras la
imagen de Lima como una ciudad sin indios,
se conoce muy poco sobre la presencia
de una activa élite indigena en la ciudad.
El articulo contribuye a llenar ese vacio a
partir de la informacion que proporcionan
las trayectorias de indios principales
establecidos en la ciudad que Glave se
ocupa de elaborar. Esto le permite mostrar
la preocupaciéon de los indios principales
por encontrar en la ciudad los medios para
recuperar su condicion de nobleza. El hecho
de que la nobleza indigena que habitaba
el territorio que vino a ocupar la ciudad
residiese fuera de la urbe, facilitdo no solo a
los miembros de las ¢lites indigenas, sino a
cualquier indio que contaba con los medios
econdémicos suficientes y las relaciones
sociales adecuadas, el identificarse y ser
identificado como un indio noble. A través
del analisis de las trayectorias de Felipe
Carguamango y de su hijo Francisco de
Heriza, el articulo revela la importancia que
tuvo el ingreso a las milicias en el proceso
de formacion de las élites indigenas en la
ciudad. Carguamango, perteneciente a una
familia de indios nobles de Sacsamarca,
llegd joven a Lima y a los 14 afos ya
estaba sirviendo como soldado, lo que le
permiti6 establecerse de manera legitima
en la ciudad. En el siglo XVII, Lima ofrecia
dos vias para que los jovenes migrantes
pudiesen vivir legalmente en la ciudad,
ingresar como soldado en las milicias o
como aprendiz en el taller de un artesano.
Este nivel inicial les daba el derecho a vivir
en la ciudad, pero no el reconocimiento
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de nobleza. El articulo complementa esta
informacion al mostrar como el ingreso a
las milicias permitia a los indios migrantes
un ascenso social seguro, siempre que
tuviesen la capacidad de reclutar gente
bajo su mando para la construccion de
obras publicas de envergadura. En el area
rural, el reconocimiento a la autoridad del
cacique, asi como su condicién de nobleza
descansaban en la capacidad que este tenia
para poner a su gente al servicio del rey. El
articulo muestra que en la ciudad las cosas
no fueron muy distintas. En la urbe, el indio
principal podia recuperar su condicion de
nobleza, si tenia gente a su cargo. Esta via
permitié6 a un sector de indios migrantes
reconstruir (o construir) su condicion de
principales, a partir de su capacidad para
movilizar indios y colocarlos al servicio
de la ciudad como lo hicieron Felipe
Carguamango y su hijo Francisco de
Heriza. La clave estaba en la capacidad
econdmica que estos indios podian tener.
En el caso de Felipe y Francisco, ambos
con su peculio, mantuvieron una tropa
de indios con la que prestaron diversos
servicios a la ciudad, a cambio de lo cual
pasaron por todos los escalones militares y
obtuvieron reconocimiento entre propios y
extrafios. A partir de lo sefialado, la carrera
militar parece haber sido una via segura
para ascender socialmente y conseguir el
reconocimiento de nobleza, pero requeria
de ingresos importantes para mantener
a los soldados durante las faenas. Lo que
no se explica es como obtenian el dinero
para mantener a la tropa (los recursos
provenian tal vez de las mujeres con
las que habian contraido matrimonio?
Una pista en esa linea la proporciona la
informacion sobre la familia de la mujer
de Carguamango, conformada por indios
nobles y bien acomodados de la vecina
provincia de Yauyos. Esto, a su vez, nos
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lleva a preguntarnos sobre las estrategias
matrimoniales seguidas por los indios
principales que se asentaban en Lima y las
posibilidades que los nexos de parentesco
establecidos con familias cacicales de los
valles vecinos podian proporcionarles.
Un porcentaje importante de los indios
principales que se establecian en la ciudad
solian aprender un oficio y abrian sus
propios talleres artesanales. ;Pudo provenir
el financiamiento que necesitaban de lo
producido en sus talleres, como parece
sugerir el caso de Francisco Lucero, capitan
y maestro sastre? Por otro lado, un aspecto
que no se aborda en el articulo, pero es
necesario investigar es la manera como se
establecian las relaciones y solidaridades
entre los jefes de milicias y los indios que
se entraban bajo su mando. ;Compartian
el mismo lugar de procedencia, lugar
de residencia y/o eran miembros de una
misma cofradia? ;Qué otras actividades
pudieron unir a los jefes militares con los
miembros de su tropa? Aunque no sea
tan facil encontrar las respuestas a estas
preguntas son necesarias, si lo que se busca
explicar es el proceso de formacion de una
identidad colectiva indigena.

El articulo confirma que ademas de las
milicias, la practica religiosa fue la otra via
de ascenso social y ennoblecimiento para los
indios que llegaban a establecerse en la ciudad.
El estudio muestra como las fiestas religiosas
les permitieron poner de manifiesto que
formaban parte de la comunidad cristiana de
la ciudad, en calidad de sefiores, a través de los
donativos que realizaban para que las fiestas
se diesen con el mayor lucimiento posible.
En su memorial, Francisco Carguamango
sefialaba haber tenido a su cargo “la suntuosa
celebracion de la Limpia y Pura Concepcion
de Nuestra Sefiora”, una de las festividades
religiosas mas importantes de Lima. Pero lo
mas interesante es que Carguamango lista su
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contribucion como uno de los servicios que
habria realizado a favor de la comunidad
limena. Esta informacion revela que los indios
principales y también los indios ricos habian
interiorizado el comportamiento del noble/
sefior y al comportarse como uno de ellos,
pedian un reconocimiento por sus Servicios.
Por otro lado, quiero llamar la atencion
sobre un aspecto importante vinculado con
la informacion de la fiesta sobre el que es
necesario profundizar. En el articulo se sefiala
que los indios celebraban a la virgen con sus
propias danzas, lo que lleva a preguntarse
sobre las relaciones con sus lugares de origen,
su identidad como indios catodlicos y el
mantenimiento de sus tradiciones culturales
en el proceso de construccion de su identidad
colectiva indigena.

De acuerdo con la documentacion
de cofradias consultada para mi propia
investigacion, varios comisarios que
financiaron la fiesta de la Limpia y Pura
Concepcion de Nuestra Sefiora eran
miembros de la cofradia de San Miguel,
fundada en la iglesia de los agustinos.
De acuerdo con el articulo, a esta orden
religiosa pertenecia fray Juan de la Madre
de Dios, religioso que present6 el memorial
en defensa de los indios en Madrid en 1663.
Por otro lado, el articulo informa que la
relacion que Juan Nuiflez Vela establecio
con destacados miembros de la élite criolla
en la ciudad, le permitio contar en la corte
con los testimonios de estos personajes
que terminaron siendo claves para la
consecucion de sus fines y el otorgamiento
de la “cédula de los honores”. Hubiese sido
interesante saber un poco mas de como se
establecian y mantenian las relaciones entre
miembros de la élite espafiola y las élites
indigenas en la ciudad para entender mejor
la permanente presencia de miembros
de la iglesia redactando memoriales,
acompaiando a los indios a la corte, como
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en el caso de fray Juan de la Madre de Dios,
o defendiendo los intereses indigenas como
en el caso de las autoridades espafiolas que
prestaron su apoyo a Juan Nuiiez Vela o
testificaron a favor de Francisco de Heriza
en la corte. El articulo muestra la necesidad
de un estudio que aborde con profundidad
la cercania entre miembros de la poblacion
indigena y miembros influyentes de la
poblacion espafiola que permita conocer la
otra cara de las relaciones interétnicas que
se establecian en la ciudad.

El otro aspecto que quisiera destacar
de la lectura del articulo es que revela
como la gestacion de la nacion indica no
respondié a una sola voz, sino a diversos
intereses de las élites urbanas y rurales
establecidas en la ciudad. Sin embargo,
no llega a precisar como estas €lites
heterogéneas en su procedencia e intereses
lograron identificarse como pertenecientes
a un mismo colectivo ;Desde cuando
las élites indigenas utilizaron el término
“nacion indica”? ;Lo utilizaron primero
los defensores de los indios en la “etapa
de la ventriloquia” y luego los “caciques
gestores” se apropiaron del termino? El
articulo identifica la mitad del siglo XVII,
luego de una depredadora campafia de
composiciones de tierras, como el momento
en que las élites indigenas inician el proceso
de construir una identidad colectiva “un ser
indio, una nacion indica o indiana”, que fue
diluyendo las particularidades de las etnias
y formando una indianidad, con una historia
y una manera de verse dentro del reino
cristiano y unas aspiraciones para obtener
una mayor representatividad y legitimidad.
Pero un problema que encuentro con esta
explicacion es que pone el énfasis en lo
sucedido con las élites rurales. En el siglo
XVII, las élites indigenas que vivian en
la ciudad pertenecian a categorias étnico-
juridicas  distintas. Las consideradas
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residentes eran las que estaban autorizadas
legalmente para vivir en la ciudad, pero
sin gozar de privilegios y las identificadas
como estantes eran las que se encontraban
de paso por la ciudad. Los miembros de las
élites que residian en la ciudad, que son
propiamente los indios urbanos o criollos,
buscaban acceder a la condicion de vecinos
y de esta manera poder gozar de los
privilegios que ese estatus proporcionaba.
Por su parte, los estantes eran miembros de
las élites cacicales que podian permanecer
largo tiempo en la ciudad, usualmente
mientras seguian sus causas judiciales,
pero cuyos intereses estaban relacionados
con lo que sucedia en sus pueblos. Esto
queda claro si se compara lo que buscaron
conseguir Felipe Carguamango, Francisco
de Heriza y Juan Nufiez Vela y lo que llevo
a la ciudad a Jeronimo Limaylla, Melchor
Atauchi Topa Cusirimache Inga y Cristobal
Ticsi Runa Atoc. Los problemas que les
planteaba la realidad social y econdmica de
la ciudad a los indios que residian en ella
de manera permanente eran diferentes a
los que se les planteaban a los que tenian
la condicion de estantes en la ciudad.
Las demandas de las élites indigenas que
residian permanentemente en las ciudades
estaban vinculadas mayormente con el
acceso a la educacion, reconocimiento
de su condicion de cristianos y acceso a
cargos civiles y eclesiasticos. Sus intereses
se encontraban centrados en conseguir
espacios de poder en la ciudad que les
permitiesen reconstruir su condicion de
nobleza, como lo muestra el caso de Felipe
Carguamango y su hijo Felipe de Heriza.
La base de poder y autoridad de las élites
rurales se encontraba en sus sujetos, por lo
que su legitimidad no era puesta en duda,
pero las élites urbanas tenian que legitimarse
demostrando su condiciéon de senores,
por lo general, como muestra el articulo,
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movilizando gente para ponerla al servicio
de la ciudad. En ese proceso su situacion,
de acuerdo con el contexto, los intereses
de las ¢élites urbanas podian distanciarse
de los de las élites rurales. En ese sentido,
un aspecto que es central para entender el
proceso de gestacion de la nacion indica y
que ha sido poco trabajado en el texto es la
articulacion entre las demandas de las élites
rurales (los caciques gestores) y las de las
élites que residian de manera permanente
en la ciudad. A mi parecer era necesario
preguntarse por las interacciones cotidianas
entre ambas ¢lites para conocer los vinculos
y solidaridades que existian entre ellas para
entender mejor el proceso que los llevo a
encauzar reclamos en comun y sentirse
parte de una misma colectividad.

Por otro lado, si se tiene en cuenta la
heterogeneidad del colectivo indigena que
habitaba en la ciudad y la diversidad de
sus demandas, se puede entender mejor
por qué en el intento de levantamiento de
Lima en 1666 se encuentran implicados
principalmente aquellos miembros de
las élites cacicales que mantienen un
movimiento constante entre la ciudad y las
areas rurales, mientras que la participacion
de las élites urbanas propiamente dichas
fue mas bien escasa o casi inexistente.
Visto desde esta perspectiva, el proceso de
construccion de la nacion indica aparece
como de marchas y retrocesos, de momentos
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de mayor cohesion y de distanciamientos.

Quisiera terminar mi comentario
destacando un aspecto metodologico que
se desprende de la lectura del articulo, la
utilidad de elaborar pequeiias biografias de
los protagonistas, aunque no pertenezcan
al grupo de los grandes sefiores. Hasta
hace poco tiempo se consideraba que la
informacion sobre los indios de la ciudad
era demasiado fragmentaria como para
permitir explicar su trayectoria en la urbe,
sin embargo, los miembros de la poblacion
indigena con un trabajo estable, y en mayor
medida aquellos que tuvieron cargos
militares, religiosos y politicos, dejaron
huellas de su paso por la ciudad en los
documentos. Es gracias al andlisis de las
trayectorias de vida de Felipe Carguamango,
Francisco de Heriza y Juan Nufiez Vela que
el articulo cuestiona varias de las certezas
que se tenian acerca de la capacidad de
accion de la poblacion indigena urbana,
del proceso de construccion de su identidad
étnica y social y del mantenimiento de
“tradiciones indigenas” en la ciudad. En
suma, el estudio de Luis Miguel Glave,
al presentar a Lima como el espacio de
gestacion de la identidad colectiva de los
indios, muestra la historia de la ciudad,
ampliamente contada desde sus pobladores
espaiioles, desde la perspectiva de su activa
poblacion indigena.
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RESPUESTA

Luis Miguel Glave

Hacia el entendimiento del nuevo
universo indigena colonial y sus
representaciones

Desde luego, debo empezar
agradeciendo a mis comentaristas. Han
tenido la generosidad de entregarnos sus
propias experiencias investigadoras en
cotejo con los planteamientos del articulo
que ahora presentamos. Nos han enriquecido
mucho asi. Todas, ademas, han mirado el
estudio como lo que es, parte de un trabajo
de largo aliento. Se puede leer aisladamente
por supuesto, pero tiene desarrollos previos
y se sustenta en un trabajo de investigacion
y reflexion que lleva muchos afios. Con los
comentarios que nos han entregado Karen
Graubart, Rachel O’Toole, Masaki Sato
y Teresa Vergara, podemos, ademas de
fijar algunas ideas que se presentan en el
articulo, afiadir aspectos que no se tocan en
¢l, porque faltaron o porque en la reflexion
comparativa y conectiva que nos ofrecen,
han aparecido.

La centralidad simbolica
y de poder de Lima

Una de las caracteristicas del
movimiento indigena de traslacién hacia
la capital del virreinato fue el de convertir
el espacio urbano de Lima en una nueva
simbologia y una nueva forma de ejercicio
del poder. Por distintas vias, las familias
cacicales o de indios de posibilidades, se
trasladaron a la capital. Llegaron a estudiar,
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a formarse en talleres de otros indios
oficiales de artesania, a hacer intercambios
de negocios o a tramitar pleitos. Los
pleitos podian durar mucho tiempo y
para la estancia cabian formas varias de
solventarla como tener trasladada parte de
la familia, apoyarse en gente del pueblo o la
provincia o alojarse en lugares que recibian
otros indios. Muchos naturales se quedaban
en la ciudad y se hicieron parte de ella.
Alli, ademas, querian y debian demostrar
su cristiandad, fidelidad y policia. Lo
hicieron con las particularidades propias de
sus propios ritos, costumbres y formas de
sociabilidad. Aparte del barrio del Cercado,
que estaba destinado a los indios como
reduccion urbana, otras parroquias de la
ciudad vieron florecer casas indigenas en
sus jurisdicciones. Este fue un proceso lento
y cotidiano, y para cuando se produjeron los
documentos que hemos analizado, ya tenia
un cuerpo formado, redes tejidas y formas
de expresion. Pero eso continud y se hizo
mas fuerte en el siglo XVIII como nos lo
muestra la tesis de Teresa Vergara que debe
publicarse, esperemos, muy pronto.

Las redes y espacios indigenistas

Desde muy temprano, los indios que
fijaron su residencia en la ciudad provenian
de los valles del contorno y tenian doble
residencia, pero el flujo principal fue el
del norte del virreinato, desde la costa,
Cajamarca y Chachapoyas. Incluso los
intérpretes mas importantes se reclutaron de
entre naturales provenientes de esos lugares.
Hasta finales del siglo XVII, el nucleo
principal era el de las familias de los pueblos
del hinterland limeio. Pero ya entonces se
notaba la presencia rotunda de los indios del
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norte y de conflictos entre estos y los pocos
que provenian del Cuzco y sus contornos.
Lo que podemos notar es que se produjo
un profundo proceso de homogenizacion
por adopcion. Los apellidos de los nobles
indios que representaron una liga de ellos
para defender sus intereses ya a principios
del siglo XVIII, muestran las alianzas que
se tejieron: entre los linajes de la ciudad
y los del norte, entre los de las sierras de
Lima y los cuzquefios, entre estos y los del
norte también. Esas alianzas representaron
el movimiento de base, la convivencia
entre todos como indios, hasta que se fue
gestando una indianidad general que nunca
desapareci6 las particularidades, pero que
las subsumid en un discurso que era a su
vez una lectura de la historia de los indios
dentro del reino cristiano.

La convivencia y el cotejo con el mundo
afroandino y la esclavitud

De mis comentaristas se desprende la
mas original de las reflexiones que este
estudio puede despertar. Lima era una
ciudad marcada por una multitud aplastante
de africanos y afrodescendientes. Lo que
varios venimos llamando la atencion es
que también era una ciudad de indios. El
imaginario de los indios y su vida cotidiana
en la ciudad estaban marcados por la
convivencia con este universo social y
cultural. Este es un terreno de reflexion que
tiene mucho recorrido todavia, como lo
muestran los novedosos estudios de Rachel
O’Toole. En el imaginario de los indios
y en su vision de su situacion en el reino
cristiano, el cotejo con la situacion de los
esclavos era constante. Las relaciones entre
ellos, ademads, pudieron ser muchas veces
las de un amo y su esclavo, como viejos
y nuevos estudios han venido a subrayar,
pero también de convivencia y absorcion
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bidireccional. Recordemos esas hechiceras
negras leyendo el futuro con la hoja de coca,
los espacios urbanos de convivencia, la
participacion de indios y afros en las fiestas
de la ciudad, los tambos de los barrios de
ingreso a la capital, donde se bebia chicha
y se encontraban y generaban gentes de
distinta “casta”.

La institucionalizacion de lo indio en
la ciudad: militares, cofrades, oficiales
artesanos, estudiantes

En la ciudad, los representantes de los
linajes migrantes y los de los nuevos creados
en el mismo espacio urbano, buscaron
ubicarse en redes de representacion y
de poder. Se crearon instituciones que
copiaban las que organizaban a los
vecinos espafioles. En el ambito religioso,
las cofradias; en el militar, las milicias
y batallones; en el social, los talleres de
artesanos que eran algunos verdaderamente
grandes; en lo cultural participaron en las
celebraciones urbanas mas importantes y se
dotaron de escuelas o acudieron a las que se
fundaron para ensenarles la fe y la policia.
Las autoridades, incluso los virreyes,
comentaron lo mucho que les gustaba a los
indios ser investidos de grados militares
y lo fomentaron. Como hemos visto, eso
ayudo en gran medida a movilizar fuerza
de trabajo y recursos organizados para las
obras publicas y, particularmente, para la
defensa de la ciudad asediada realmente
o solo por el temor de que ocurriera, por
ataques de enemigos extranjeros que
llegaban por la mar. Los principales
representantes de linajes de varios puntos
del reino se fundieron con otros linajes en
Lima y lograron movilizar sus efectivos
para esas labores y luego lo expusieron
en sus relaciones de méritos y pedidos de
mercedes. Ya existian alcaldes indios Yy,
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poco a poco, se fue formando el Cabildo,
justicia y regimiento de los naturales de
Lima.

Los varios rostros de la justicia:
el indio y la ley

Uno de los aspectos mas resaltantes
de los nuevos estudios sobre los indios de
los Andes, y que va dando nuevas luces
a nuestro conocimiento de su historia,
es el de la relacion del indio con la ley.
Los nuevos trabajos historicos sobre el
“derecho indiano” han dejado lo meramente
institucional y legislativo para adentrarse en
las dindmicas mas complejas del ejercicio
de la justicia como fendmeno social, las
negociaciones y cambios, los abusos y los
desafios que en este nivel se producian. El
reiterado deseo de “proteger” a los indios
era tan recurrente como la trasgresion de
la norma en distintos niveles del ejercicio
de la justicia y del poder. Eso cre6 un
amplio entramado de funcionarios de la
justicia y su tramitacion. Estos iban desde
los oficiales de las Audiencias, protectores
generales, procuradores, abogados,
intérpretes, notarios, escribientes y otros.
Los indios aprendieron a manejarse frente
a ellos, a sortear los obstaculos que se les
ponian para acceder a la justicia, a “leer”
la legislacion y su practica. He hallado en
los archivos, por ejemplo, para ilustrar esta
practica, una escritura notarial en donde
un cacique hizo “autenticar” un pasaje de
la Politica Indiana de Juan de Solérzano
y la guardd en lo que podemos llamar, el
archivo indico, que varios otros sucesores,
de su pueblo y otros, reprodujeron. Lo
mismo vino a ocurrir por cierto con la
Cédula de los Honores. El escenario de
estas gestiones legales fue la ciudad y Lima
el centro neuralgico.
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Los procuradores, los protectores,
los pleitos

Hubo un espacio judicial 'y
administrativo muy amplio que se generd
en torno a los asuntos de los indios,
agitados frente a las circunstancias
de la rapifia de recursos y el abuso de
los servicios personales prohibidos.
Hubo, desde luego, funcionarios titeres,
interesados en su acomodo y digitados por
los poderosos. Pero es muy llamativo ver
como profesionales, espafioles y criollos,
se comprometieron con su mision y la
hicieron suya. Los nuevos estudios sobre
las protectorias y demas instancias de la
justicia indigenista son ahora de los mas
interesantes en la historiografia acerca del
siglo XVII. El tema de los memoriales
que hemos estudiado se acompasa con la
dinamica de la legislacion y la practica
de la “proteccion”. Se paso de los pleitos
concretos a las demandas generales, y los
primeros sirvieron de escuela de litigacion,
de lenguajes, de leyes, de procedimientos.

Memoria y memoriales

Los protagonistas centrales del texto
que hemos leido son los memoriales que
se presentaron particularmente ante el
Consejo de Indias y el rey. Estos escritos
indigenas se dieron en el contexto de
grandes textos elaborados por funcionarios
reales y eclesidsticos en la corte virreinal.
Lo que se debatia era la situacion de
los indios en un contexto de acelerados
cambios en las condiciones de vida que
tenian, por el crecimiento de nuevas
formas de produccion y reproduccion de
sus vidas. Hemos reconstruido el proceso
de elaboracion y presentacion de un grueso
corpus de documentos de protesta, que
obedecieron a un esfuerzo colectivo de
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representacion. Hubo  manifestaciones
espontaneas e individuales, pero incluso
estas respondieron a un estado de &nimo
colectivo. Lo que sostenemos en este
estudio es que estas expresiones escritas,
que tenian un objetivo practico de
reivindicacion de derechos y protesta por
su vulneracion, llevaban en su seno una
elaboracion o lectura de la historia de los
indios dentro del reino cristiano y una
postulacién de sus expectativas de futuro.
Los memoriales son, asi, una pista de la
construccion de una memoria.

Las genealogias
Tenemos una variedad de
aproximaciones a la relacion entre

genealogia y memoria, pero todavia nos
queda un largo camino que recorrer. Sera
necesario cotejar y juntar los arboles que los
actores nos pintaron para ver como muchas
ficciones interesadas se apoyaban en retazos
de memoria y en reconstrucciones de la
historia. En el entramado de documentos
indios que llegaban al Consejo de Indias,
junto con los memoriales de agravios,
se insertaban relaciones de méritos y
genealogias. El momento culminante de este
proceso, que dur6 anos, fue la gestacion de
la Cédula de los Honores que llevo adelante
el presbitero mestizo, que se identificaba a
si mismo como indio, Juan Nuifiez Vela de
Ribera. En ese complejo y largo proceso
para aprobar aquella cédula, que iria a
ser la bandera de lucha del programa de
los nobles sucesores de la liga limefia, se
juntaron propuestas doctrinarias y apuntes
genealdgicos. La apelacion a la limpieza de
sangre, tan propia del pensamiento hispano,
fue adoptada por los indios y sumada a la
lectura pactista de su historia como parte
del reino cristiano.
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“A los pies de Su Majestad”

El movimiento de los indios, ya
conocido, y por tanto menos sorprendente a
estas alturas de nuestro saber historiografico,
de traslado a la metropoli para sustentar sus
demandas, fue un fenémeno de este siglo
XVII. Ya hubo viajeros en el XVI, algunos
pioneros. Juan Nuifiez Vela, en su historia
personal y moral de los Andes, lo retratd
en su pariente primigenio Sinchi Puma,
que se “postro a los pies” de su rey. En
el siglo XVII, y en momentos especificos
de auge, los representantes de los indios
viajaron a la corte. Aqui hemos hecho un
intento por juntar la mayor informacion
posible sobre este asunto y lo hemos
presentado en un ordenamiento que recoge
lo que interpretamos que fue parte de un
movimiento, con momentos concertados
y también espontaneos, marcados por las
circunstancias. La corte metropolitana
fue una continuaciéon del movimiento que
hicieron antes hacia Lima.

El siglo XVII

Desde hace muchos afios trabajo sobre
los cambios generales que se produjeron
en el virreinato durante el siglo XVII.
Un arco temporal muy definido que hasta
hace muy poco era conocido de manera
muy superficial. Ahora tenemos mucha
mas informacion a nuestro alcance y
muchos estudios que nos alumbran
acerca de ese tiempo del barroco, del
florecimiento de nuevas sensibilidades, de
escritura y creacion literaria y académica.
Pero también de las polémicas acerca
del destino del reino, de los ensayos de
politicas econdmicas, sociales y culturales,
de la corrupcion y de la diferenciacion
de ritmos econdmicos en el imperio.
Auspicio que la tesis que esta terminando
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Luis Miguel Glave: La gestacion de un programa politico para la nacion indiana

Masaki Sato dara estupendos resultados
en cuanto al conocimiento de este periodo.
En ese tiempo, la situacion de los naturales
andinos fue critica. Fue la materializacion
de las formas por las que los blancos
o no indios, los agentes de la nueva
economia colonial, llevaron adelante lo
que he llamado el gran despojo. La lucha
por controlar la fuerza de trabajo era
descarnada. Los niveles de reproduccion
material de la poblacion nativa en el campo
se redujeron dramaticamente. Frente a ello
respondieron como he tratado de mostrarlo
en este estudio. La respuesta fue legal,
usando los mecanismos que aprendieron a
manejar del rol de los tribunales. Cuando
no hubo forma de conseguir su defensa,
saltaron el océano, con escritos primero y
con sus personas después. Compartieron a
su manera el proceso de los criollos que
crearon su identidad y se encargaron de
luchar por ella y su posicion en el tablero
de la colonia y el reino. Los indios también
se criollizaron como nos lo han mostrado
los estupendos trabajos de Karen Graubart.

Pero hubo ya momentos en que la
desesperacion llevo a la protesta violenta,

N° 56, afio 2018

el intento de alzarse. Eran balbuceos
que solo preludiaron lo que vendria a
ocurrir en el siglo XVIII. Es un hecho
que confabularon y que desarrollaron
acciones para alzarse contra sus opresores.
No era un programa concertado y no se
trataba de acciones coordinadas. Primaba
la espontaneidad, las conversaciones
clandestinas, los encuentros en espacios
indios de la ciudad. Las suspicacias de
Masaki Sato me parece que estan resueltas
en este mismo estudio y en otros, pero
sin duda debemos seguir trabajando,
cotejando fuentes, descubriendo nuevas
informaciones, ensayando explicaciones.

En conversaciones académicas como
esta, en que la tribuna de Revista Andina
sigue siendo un espléndido escenario, los
historiadores podemos apreciar cémo,
a pesar del largo camino que a veces se
hace en solitario, en realidad trabajamos
en un constante cotejo y encuentro
solidario, guiados por el afan de conocer
los mecanismos complejos de la realidad
y la vida, devolviendo el protagonismo a
actores que por mucho tiempo estuvieron
ocultos y silenciados.
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